प्रकाशक '... सुद्रक: 


अ्र० वा० सहखबुद्धे, .. ४. /-*  बलदेव दास, 
मंत्री, अखिल भारत सर्व-सेवा-संघ, : संसार प्रेस, 


वर्षा (बंबई राज्य)... काशीपुरा, बनारस 


पहली बार : ४,००० 
दिसम्बर, १६५६ 
मूल्य ; डेढ़ रुपया 


प्राप्ति-स्थान 
8 (६ ज +. 
आखल श्ाउत सकब-ग्रवा-सचघ-प्रकाशत्त 


निवेदन 


पू० चविनोवाजी के गत पाँच चर्षों के प्रवचनों में से महत्त्वपूर्ण प्रवचन तथा 
कुछ प्रवचनों के महत्वपूर्ण अंश छुनकर यह संकलन तेयार किया गया है। 
संकलन के काम में पू० विनोवाजी का मार्गदर्शन ग्राप्त हुआ है । पोचमपल्‍ली, 
4८-४-०१ से पोचमपल्ञी, ३०-१-७६ तक की यात्रा का काल उन्हींकी सलाह 
के अनुसार चुना गया है । गंगा तो सतत बहती ही रहेगी । 

संकलन के लिए अ्धिक-से-अधिक सामग्री ग्राप्त करने की चेष्टा की गयी 
है । फिर भी कुछ अंश अप्राप्य रहा । 

भूदान-आरोहण का इतिहास, सर्वोदिय-विचार के सभी पहलुओं का दर्शन 
तथा शंका-समाधान आदि दृष्टिकोण ध्यान में रखकर यह संकलन किया गया 
है। इसमें कहीं-कहीं पुनरक्ति भी दिखेगी । किन्तु रस-हानि न हो, इस दृष्टि से 
उसे रखना पड़ा है । 

संकलन का आकार सीमा से न बढ़े, इसकी ओर भी ध्यान देना पड़ा है। 
यद्यपि यह संकलन एक दृष्टि से पूर्ण माना जायगा, तथापि उसे परिपूर्ण बनाने 
के लिए जिज्ञासु पाठकों को कुछ अन्य भृदान-साहित्य का भी अध्ययन करना 
पड़ेगा । सर्व-सेवा-संध की ओर से प्रकाशित १. कार्यकर्ता-पाथेय, २. साहि- 
व्यिकों से, ३. सर्वोदिय के आधार, ४. संपत्तिदान-यज्ञ ५, जीवन-दान 
६. शिक्षण-विचार भर सस्ता-साहित्य-मण्डल की भोर से प्रकाशित १, सर्वोदिय 
का घोपणा-पन्र, २. सर्वोदय के सेवकों से जैसी पुस्तकों को इस खंकलन का 
परिशिष्ट माना जा सकता है। 

संकलन के कार्य में यद्यपि पू० विनोवाजी का सतत मार्गदर्शन प्राप्त हुआ 
है, फिर भी विचार-समुद्व से मौक्तिक चुनने का काम जिसे करना पढ़ा, वह 
इस कार्य के लिए सर्वेथा अयोग्य थी | ब्रुटियों के लिए क्षमा-याचना | 
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दंडनिरपेत्ष लोक-शक्ति १९ 

हम एक कार्यकर्ता-जमात हैं | यहाँ सम्मेलन मैं आते हैं, तो कुछ बोल भी 
लेते हैं, लेकिन यह बोलना भी हमारा काम ही होता है। वह केवल वक्‍तृत्व नहीं; 
चल्कि करत त्व का ही हिस्सा होता है। हम लोग सालभर कुछ काम करके 
नारायण को वह समर्पण करने के लिए. एकत्र होते और दूसरे साल के लिए 
कुछ तंबल लेकर जाना चाहते हैं। ऐसे मौकों पर हम कुछ विचार-विनिमय, 
विचारों का लेनदेन भी कर छेते हैं | आज हमें इसी दृष्टि से अपने काम के पीछे 
की भूमिका देख लेनी चाहिए; कार्य का जो संशोधन करना है, उस पर भी नजर 
डालनी चाहिए; | 'कार्व-पद्धति), कार्यक्रम और कार्य-रचना', इन तीनों पर 
हमेँ थोड़ा विचार कर लेना चाहिए | 

डुनिया की मोजूदा स्थिति 

हम दुनिया के किसी गोशे मैं भी काम क्यों न करते हों, आज ऐसी द्वालत 
नहीं कि सारी दुनिया पर नजर डाले बगैर हमारा काम चलेगा। दुनिया में जो 
ताकतें काम कर रही हैं, जो नये प्रवाह शुरू हुए हैं, कल्पनाओं और भावनाओं 
का जो संस्पर्श और संबर्ष हो रद्ा है, उसकी तरफ ध्यान देकर, उस पर सतत 
नजर रखकर ही हम जो भी छोटा-सा कदम उठाना चाहें, उठा सकते हैं | समुचित 
दृष्टि के बिना केवल कर्म अंधा हो जाता है। इसलिए दुनिया की हालत का 
खयाल करना पड़ता है। आज हम देख रहे हैं कि हुनिया को हालत बहुत चंचल 
है। इतना ही नहीं, बहुत कुछ स्कोट्क भी है। यानी उसमें कई खतर्रों को 
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सम्भावना भरी है और कह नहीं सकते कि किस समय उसमें से ज्वालामुखी का 
स्फोट होगा। में यह कुछ नाहक मयावना चित्र नहीं खींच रहा हूँ | इससे भयभीत 
होने का मेरा इरादा नहीं है और न आपको ही मयभीत बनाना चाहता हूँ; बल्कि 
जो हालत है, सिफे उस ओर ध्यान खींचना चाहता हूँ । कहा नहीं जा सकता कि 
दुनिया मैं किस क्षण क्या होगा, ऐसी अस्थिर मनःस्थिति और परिस्थिति आज 
उसकी है। ु ह 

एक-दो महीने पहले की धात है| दिल्ली मैं कुछ ज्ञानो, विद्यान्‌ एकत्र हुए थे 
और उन्होंने अहिंसा के दर्शन के बारे में कुछु चिन्तन-मनन. ओर विमर्श किया । 
वह अखबारों में भाता रहा और हम पढ़ते रहे । उसमेँ हमारे पूज्य राजेन््रबाबू ने 
लिक्र किया था कि “आज कोई भी देश यह हिम्मत नहीं कर रहा है कि हम सैन्य 
के बगेर काम चलायेंगे |” उन्होंने इस बात पर दुःख मो प्रकट किया कि “बावजूद 
इसके, कि गांधीजी की सिखावन हमने उनके श्रीमुख से सीधी अपने कानों सुनी 
और उनके साथ कुछ काम मी किया है, हिन्दुस्तान भी आज ऐसी हिम्मत नहीं 
कर सक रहा है ।” हमारे महान्‌ नेता पंडित नेहरू कई बार कह चुके हैं कि दुनिया 
का कोई मसला शज्त्र-बल से हल नहीं हो सकता | हमारे ये भाई, 'ो देश का 
नेतृत्व कर रहे हैं और जिन पर यह जिम्मेदारी देश ने डाली है, अ्रहिंता को दिल से 
मानते हैं । उनका हिंसा पर विश्वास नहीं है। फिर भी हालत यह है कि सेना को 
चनाने-बढ़ाने और उसे मजबूत करने की जिम्मेदारी उनको माननी पड़ती है । इस 
तरह विचित्र परिस्थिति मैं हम पढ़े हैं । 


बुद्धि और हृदय का भेद 


स्थिति यह है कि हमें मासता है, श्रद्धा एक वस्तु पर है ओर क्रिया दूसरी ही 
करनी पड़ती है। हम चाहते तो यह हैं कि सारे हिन्दुस्तान में और दुनिया में 
अहिंसा चले। हम एक-दूसरे से न डरें, बल्कि एक-दूसरे को प्यार से जीते । प्यार 
दी कामयात्र हो सकता है और सत्रको जीत सकता है, ऐसा विश्वास दिल में मरा है । 
फिर भी एक दूसरी चीज हममें है, जिसे 'बुद्धि' नाम दिया जाता है | वैसे बह 
टदेदव का एक हिल्ता है और हृदय भी उसका एक हिस्सा है, थों दोनों मिले-जुले. हैं; 
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फिर भी हृदय कद्दता है कि हिंसा से कोई भी मसला हल नहीं होगा | एक मसला 
हल द्वोता-सा दीखेग, तो उसमें से दूसरे दर्सो नये मसले पैदा होंगे | लेकिन बुद्धि 
तो तीन गुणों से भरी है। उसमें कुछ विचार की शक्ति है और कुछ आवरण 
भी; कुछ दर्शन है ओर कुछ अदर्शन भी। ऐसी हमारी सम्मिश्र चुद्धि हमें 
कहती है. कि “हम सेना को हटा नहीं सकते | जिस जनता के हम प्रतिनिधि 
हैं, वह उतनी मजबूत नहीं है | उसमें वह योग्यता नहीं है। इसलिए, उसके 
प्रतिनिधि के नाते हम पर यह जिम्मेवारी आती है कि हम लश्कर बनायें, 
बढ़ायें ओर उसे मजबूत करें ।” ऐसी आज हालत है । 

आज दीखता है कि स्वनात्मक कार्य करें, पर वह सिफो दिल की इच्छा है | 
बुद्धि कहती है कि “सेना बनानी होंगी, इसलिए, सेना-यंत्र जिससे मजबूत बन 
सकेगा, ऐसे यंत्रों को स्थान देना होंगा ।? जिनकी श्रद्धा चरखे पर कम है, उनकी 
बात छोड़ देता हूँ | लेकिन जिनकी चरखे पर पूरी श्रद्धा है, उनसे जत्र यह सबाल 
पूछा बाता है कि क्या चरखे और आमोश्योग के जरिये आप युद्ध-यंत्र मजबूत बना 
सकते या खड़ा कर सकते हैं ? तो उनकी बुद्धि और हमारी भी बुद्धि--क्योंकि 
उनमें हम भी सम्मिलित हैं--कहती है कि नहीं, इन छोटे-छोटे उद्योगों के जरिये 
हम युद्ध-यंत्र सज नहीं कर सकते । कम्युनिटी प्रोजेक्ट! के बारे में सरकार की 
इच्छा यह रही है कि थे पाँच लाख देहातों मैं चलें | ग्रभी तो वह थोड़े-से देहातों 
में आरम्म हुआ है, लेकिन इच्छा यंदी है कि व ओर व्यापक बने ओर उसके जरिये 
राष्ट्र समृद्ध एवं लक्ष्मीवान्‌ हो, गरोबी मिंटे आदि । पर अगर कल दुनिया में 
महायुद्ध छिड़ जाय, तो में कह नहीं सकता कि एक भी कम्युनिटी प्रोजेक्ट 
जारी रहेगा। जिन्होंने इस योजना का उपक्रम किया, वे भी नहीं कह सकते कि 
यह रहेगा | तब्र फीसन बुद्धि जोर करेंगी ओर हृदय छिप जायगा | हृदय पर बुद्धि 
गाल्वि हो जायगी और कहेगी कि अ्रत्र तो राष्ट्र-क्षण ही मुख्य वस्तु है । 

यह में आत्मनिरीक्षण के तौर पर बोल रहा हूँ । जो आज वहाँ जिम्मेवारी 
के स्थान पर बैठे हुए हैं, उनकी जगह अगर हम बैठते, तो अभी वे जो कर 
रहे हैं, उससे बहुत कुछ भिन्न हम करते, ऐसा नहीं है। बह स्थान ही वैसा है । 


5 


यह जादू की कुर्सी हैं। उस पर जो आरूढू होगा, उस पर एक संकुचित, सीमित, 


| 


५४ 
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बने-बनाये श्रोर अस्वाधीन दायरे में सोचने की जिम्मेदारी आती है। ऐसे दायरे 
मैं, जिसे मैंने 'अस्वाधीन' नाम दिया है, लाचारी से दुनिया का ओघ जिस दिशां 
मैं बहता हुआ-दीख पड़ता है, उसी दिशा में सोचने की जिम्मेवारी उन पर आती 
है। अमेरिका, रूस-जैसे बड़े-बड़े राप्र भी एक-दूसरे से डर रखते हैं ओर कम 
ताकतवर पाकिस्तान और हिन्दुस्तान-जैसे राष्ट्र भी । इस तरह एक-दूसरों से डर 
रखते हुए, 'शर्त्र-बल से, सैन्व-बल से कोई मसला हल नहीं हो सकता”, ऐसा 
विश्वास रहते हुए भी हम शबत्ज-बल और सैन्य-बरू पर ही आधार रखते हैं, 
उसका आधार नहीं छोड़ सकते | 
आज हम ऐसी विचित्र परिस्थिति मैं हैं ॥ इस पर अगर कोई हमें दाम्मिक 
या ढोंगी कहेगा, तो वह वैसा कहने का हकदार साबित होगा, यद्यपि उसका 
कथन सही नहीं है। यदि हमारे दिल में क्रोई दूसरी बात है ओर उसे हम छिपाते 
हैं, तो हम जान-बूककर ढोंगी हैं। लेकिन जहाँ दिल एक बात को कबूल करता 
है ओर परिस्थिति-जन्य बुद्धि दूसरी बात कहती है, इसलिए छाचारी से कोई 
 षात करनी पड़ती है, तो वह दाम्मिकता की तो नहीं, बल्कि दयनीयता की स्थिति 
| आज हम ऐसी दयनीय स्थिति में पड़े हैं | 
अभी राजेन्द्रबावू ने बताया कि स्ोदय-समाज पर यह जिम्मेदारी है, क्योंकि 
लोगों को अपेक्षा है कि वह अपने मल विचार पर कायम रहे और उसे आज 
की हालत में अमल में लाने के लिए वातावरण तैयार करे। अगर सर्वोदय-समाज 
'ह करेगा, तो वह आज की हमारी राष्ट्रीय सरकार की सर्वोत्तम मदद होगी । 
पान लीजिये कि आज हममें से कोई मंत्री बन जाय और कुछ मंत्र करने छगे, 
ते उसका वह मंत्र ओर उसका वह तंत्र, दोनों मिलाकर आज की सरकार को 
नह उतनी मदद नहीं दे सकेगा, जितनी बिना सैन्य-बल के जिस तरह समाज 
नेन सकता है, उस दिशा में काम करने से देगा | 
स्वतन्त्र लोक-शक्ति का निर्माण 
फेभी-कभी लोग सुझसे पूछते हैं कि आप बाहर क्यों रहते हैं ? देश की 
_ दारी आप क्यों नहीं उठाते ९? मैं कहता हूँ कि दो बैल जत्र गाड़ी में लूग 
जके हैं, वहाँ मैं और एक तीसरा गाड़ी का बैल बन जाऊँ, तो उतने से गाडी 
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को क्या मदद मिलेगी १ अगर में वह रास्ता जरा ठीक बना दँ, ताकि गाड़ी 
उचित दिशा में जाय, तो उसे अधिक-से-अधिक मदद पहुँचा सकता हूँ | हाँ, 
एक वात जरूर है कि अगर में बेल ही हूँ, तो मुझे बैठ ही बनना चादिए, वही 
काम करना चाहिए। मैं एक विद्येप भाषा में बेल रहा हूँ और उम्मीद करता हैँ 
कि आप उसे सदन भी करेंगे। हम्री संस्कृति में बेल के लिए जितना आदर 
है, उतना मनुप्य के लिए मी नहीं है । और उसी अर्थ में मैं बोल रहा हूँ । जो 
राज्य की घुरा उठाता है, उसे हम धुरंधर! कहते हैं। धुरंधर के मानी होते हैं 
चेंठ | धुरंधर हमें बनना पड़ता है। लेकिन जो लोग धुरंधर बन चढ्रे हैं, वे 
कहते हैँ कि अत्र आप वही काम मत करिये, नो हम कर रहे हैं। उस काम में 
आप मत लगिग्रे, बल्कि जो कमियां हम महसूस करते हैं, डनकी पूर्ति कर सके 
तो करें | इसी आशा से वे ल्योेग हमारी तरफ देखते ४ । तो, यह हमें ठीक से 
समझना चाहिए. और इस दृष्टि से स्वतन्त्र लोक-शक्ति निर्माण करनेवाले काम 
में ही लग जाना चाहिए। तभी हम आज की सरकार की सच्ची मदद ओर 
अपने देश की समुचित सेवा कर सकेंगे । 
मेने कहा कि मे स्वतन्त्र त्येक-शक्ति निर्माण करनी चाहिए।” इसका 
अर्थ वह है कि हिंसा-शक्ति की विरोधी श्रोर टंड-शक्ति से भिन्न लोक-शक्ति हमें 
प्रकट करनी चाहिए। आज की हमारी जो सरकार है, उसके हाथ मैं हमने 
दण्ड-शक्ति सोंप दी है। उस दंड-शक्ति में हिंसा का एक अंश जख्र है, फिर भी 
हम उसे हिंसा! नहीं कहना चाहते, हिंसा से अलग वग में रखना चाहते हैं | 
हम उसे ट्विंसा-शक्ति से भिन्न ढंड-शक्ति कहना चाहते हैं, क्योंकि वह शक्ति उनके 
हाथ में सारे समुदाय ने दी है। इसलिए बह निरी दिंसा-शक्ति नहीं, वरस्‌ दंड' 
दक्ति है। किन्ठु उस दंड-शक्ति का भी उपयोग करने का मौका न आये, ऐसी 
परिस्थिति देश में निर्माण करना हमारा काम होगा। अ्रगर हम वह करेंगे, तो 
हमने स्वधर्म पहचाना और उस पर अमल करना जाना, यद्द माना जायगा | और 
अगर ऐसा नहीं करेंगे ओर दंड-शक्ति के उपयोग से ही हो सकनेवाली जन-सेवा 
का लोम रखेंगे, तो जिस विद्येप कार्य की हमसे अपेक्षा की जा रही है, उसे हम 
पूर्ण नहीं करेंगे । बल्कि संभव है कि हम बोक-रूप भी साबित हों । 


मम भूदान-गंगा 
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मैं कुछ थोड़ा स्पष्टीकरण कर दूँ। मैंने कहा कि दंड-शक्ति के आधार पर 
सेवा के कार्य हो सकते हैं और वैसा करने के लिए ही हमने राज्य-शासन चाहा ओर 
हाथ में लिया है। जब तक समाज को वैसी जरूरत है, उस शासन की जिम्मेवारी 
हम छोड़ना नहीं चाहते। सेवा तो उससे जरूर होगी; पर वेसी सेवा नहीं, 
जिससे दंड-शक्ति का उपयोग ही न करने की परिस्थिति निर्माण हो | 

मैं एक मिसाल दूँ। लड़ाई चछ रही है। सिपाही जख्मी हो रहे हैं। उन 
सिपाहियों की सेवा में जो लोग लगे हैं, वे मूतदया से परिपूर्ण होते हैं। वे शत्रु- 
मित्र तक नहीं देखते, अपनी जान खतरे में डालकर युद्ध-क्षेत्र मैं पहुँचते और 
ऐसी सेवा करते हैं, जेसी माता ही अपने बच्चों की कर सकती है। इसलिए वे 
दयालु होते हैं, इसमें कोई शक नहीं | वह सेवा कीमती है, यह हर कोई जानता 
है। लेकिन युद्ध को रोकने का काम वे नहीं कर सकते | उनकी द्या युद्ध को - 
मान्य करनेवाले समाज का एक हिस्सा है। जैसे एक यन्त्र में छोटे-बड़े अनेक 
चक्र होते हैं, वे एक-दूसरे से मिन्‍न दिज्याओं मैं काम करते होंगे, फिर भी उत् 
यन्त्र के ही अंग हैं। तो, एक ही युद्ध-बन्त्र का एक अंग है, सिपाहियों को कत्ल 
किया जाय और डसीका वूसरा अंग है, जख्मी सिपाहियों की सेवा की जाय | 
उनको परत्परविरोधी दोनों गतियाँ स्पष्ट हैं | एक कर कार्य है तो दूसरा दया- 
कार्य है, यह हर कोई जानता है। पर उस दयालु हृदय की वह दया और उस 
मर हृदय की वह ऋरता, दोनों मिलकर युद्ध बनता है। दोनों युद्ध बनाये रखने- 
वाले दो हिस्से हैं । वैज्ञानिक कठोर भाषा में बोलना हो, तो जब तक हमने युद्ध को' 
ऊबूल किया है, तब तक चाहे हमने उसमें जख्मी सिपाही की सेवा का पेशा लिया 
हो, चाहे सिपाही का, हम दोनों युद्ध के गुनहगाए हैं । 


मेने यह मिसाल इसलिए, दी कि सिर्फ दयालु कार्य करने से यह न समझ ढें 


गे रा द्या का राज्य बना सकेंगे । राज्य तो निठुस्ता का है। उसके अंदर दया, 
है हा रुचि पैदा करने का काम करती है। जख्मी सिपाहियों 

स सवा हिसि कि । लज्ज हक युद्ध 5 6 हक 
हिंसा में लज्जत पैदा होती है, युद्ध में रुचि पैदा होती है, परंतु 


किह्ृ 
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उस दया से युद्ध की समाप्ति नहीं हों सकती | अगर हम लोग इस तरह की दया 
का काम करें, जिससे निद्धरता के राज में दया ग्रजा के नाते रह जाय | निर्द्यता की 
हुकूमत में दवा चले, तो हमने अपना अतलछी काम नहीं किया | इस तरह को 
काम दया के दीख पड़ते हैं, जो रचनात्मक भी दीख पड़ते हैं, उन्हें हम दया और 
रचना के लोभ से व्यापक दृष्टि के वरिना ही उठा लें, तो कुछ तो सेवा हमसे 
बनेगी, पर वह सेवा नहीं बनेगी, जिसकी जिम्मेदारी हम पर है ओर जिसे हमने 
ओर दुनिया ने अपना स्वचर्म माना है | 


प्रेम पर भरोसा 


मैं दूसरी स्पट्ठ मिसाल देता हूँ । मुझे हर कोई पूछता है कि आपका वजन 
सरकार पर भी कुछ टीखता है | तो, आप यह क्यों नहीं जोर छगाते कि सरकार 
कोई कानून वना दे ओर त्रििना सुआवजे के भूमि-वितरण का कोई मार्ग खोल दे | 


रन 


आप अपना वजन क्यों नहीं इस दिशा में इस्तेमाल करते !! म॑ उनसे कहता 
कि भाई, कानून के मार्ग को में रोकता नहीं । अगर श्राप अपनी इच्छित 
में इससे ज्यादा ओर एक कदम सुझसे चाहते हैं, तो म॑ कद्दता हैं कि 
जो मार्ग मेने अपनाया है, उसमें यदि मुझे पूरा सोलह आने यश नहीं मिला 
(ह थाने, आठ आने भी मिला, तो कानून के लिए सहलियत ही होगी । 
इस तरह एक तो में कानून की बाधा नहीं पहुँचा रह्म हैं । दूसरे, कानून को 
दुलियत मी दे रहा हूँ । उसके लिए. अनुकूल वातावरण बना रहा हूं, ताकि 
कानून आसानी से बनाया जा सके | पर इससे भी एक कदम आगे आपकी दिशा 
में जाऊँ, और यही रटन सटे कि कानून के बिना यह काम नहीं होगा, कान 
बनाना चाहिए), तो में स्वधर्मविह्ीन सात्रित होऊँगा। मेरा वह धर्म नहीं है । 
मेसा धर्म तो यद मानमे का है कि विना कानून की मदद से जनता के हृदय में 
हम ऐसे माव निर्माण करें, ताकि कानून कुछ भी हो, लोग भूमि का बेंट्वारा 
करें| क्‍या किसी कानून के कारण माताएँ बच्चों को दूध पिला रही हैं ! 
मनुष्य के हृदय में ही कोई ऐसी शक्ति होती है, जिससे उसका जीवन समृद्ध 
हुआ है। मनुप्य प्रेम पर भरोसा रखता है। वह प्रेम में से पैदा हुआ है, प्रेम 
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से पलता है . ओर आखिर जब दुनिया को छोड़कर जाता है, तब भी प्रेम की ही 
निगाह से जरा “इद-गिद देख लेता है। उस समय उसके प्रमीजन अगर उसे 
टीख जाते हैं, तो सुख से वह देह ओर दुनिया को छोड़कर जाता है| प्रेम 
की शक्ति का इस तरह अनुभव होते हुए भी उसको अधिक सामाजिक स्वरूप 
में विकसित करने की हिम्मत रखने के बजाय में अगर कानूत-कानून रखता रहूँ, 
तो जन-शक्ति निर्माण करके सरकार जो हमसे मदद चाहती है, वह मैंने दी, ऐसा 
नहीं होगा | इसलिए, दंड-शक्ति से मिन्‍न जन-शक्ति -में निर्माण करना चाहता 
हैँ ओर हमें वही निर्माण करनी चाहिए। यह जो जम-शक्ति हम निर्माण करना 
चाहते हैं, वह दंड-शक्ति की विरोधी है, ऐसा में नहीं कहता । . वह हिंसा की . 
विरोधी है। लेकिन मैं इतना ही कहता हूँ कि वह 5 'ड-शक्ति से मिन्‍न है। 
हमारी कार्य-पद्धति 

मैं तीसरी मिसाल देँ। अभी 'खादी-बोर्ड! बन रहा है। सरकार खादी 
को मदद देना चाहती है। परिडत नेहरू ने कहा + मुझे आश्चय हो रहा है 
कि जो काम चार साल पहले ही होना चाहिए था, वह इतनी देरी से क्‍यों हो 
रहा है ?? वे महान्‌ हैं | उनका हृदय मह्यन्‌ है । वे आत्म-निरीक्षण करते ओर 
इस तरह की भाषा बोलते हैं। अब हमारा काम है, चरखा-ठंघ का काम है कि 
जब सरकार खादी को बढ़ावा देना चाहती है, खादी का उत्पादन बढ़ाना चाहती है, 
तो हम उसे कुछ मदद दें | क्योंकि चरखा-संघ को इस काम का अनुभव है और 
अनुभवियों की मदद ऐसे कास के लिए. जरूरी है। फिर मी मैं सोचता हूँ कि एक 
नागरिक और एक माहिर के नाते अपनी सरकार को जरूर मदद देनी चाहिए; 
लेकिन अगर हम उसीमें खतम हो जायें; समाप्त हो जाये, तो हमने वैसी सेवा 
खादी को नहीं की, जैसी कि हमसे अपेक्षा की जाती है। हमें तो अपनी खादी 
की दृष्टि स्पष्ट और शुद्ध रखनी चाहिए और उस दिशा में काम करते हुए; सरकार 
को थो खादी-उत्पादन में मदद पहुँचानी हो, वह पहुँचानी चाहिए.। हमें युद्ध 
मिटने के तरीके हूँढ़ने चाहिए. और तिस पर भी युद्ध चले तथा हमें जख्मी सिपा- 
हियों की मदद में जाना पड़े, तो जाना चाहिए। यह तो युद्ध का हिस्सा ही है, ऐसा 
ऊरकर हम उसका इनकार करेंगे, ऐसी वात नहीं; पर ध्यान मैं रखेंगे कि वह 
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हमारा अमली असली काम नहीं है | हमारा खादी-काम ग्राम-राज्य को स्थापना 
के लिए हो सकता है । 

इस बार पं० नेहरू मिलने आये, और बड़े प्रेम से बोले। मेंने मम्नता से 
उनका बहुत कुछ घुन लिया | फिर जब उन्होंने कुछ सलाह-मशविरा करना 
चाहा, तो मेने अपने विचार थोड़े में प्रकट किये। मेंने कहा कि खादी और 
आमोद्योग के लिए सरकार की तरफ से अगर में कोइ चीज चाहता हैं, तो में 
कहूँगा कि--जैसे हरएक नागरिक को पढ़ना-ल्खिना आना ही चाहिए, क्योंकि 


_नागरिकत्व का वह अनिवाय अंश है, ऐसा हम मानते इसीलिए हमारी सर- 


कार सब्रको शिक्षित बनाने की, पढ़ना-लिखना सिखाने की, जिम्मेदारी महसूस 
करती है, मान्य करती है। वह चाहे उस पर पूरा अमल न करने पाये, परिस्थिति 
के कारण आंशिक अमल करे; लेकिन जब तक उसका पूरा अमल नहीं हुआ हे, 
सारे-के-सारे लोग पढ़ना-लिखना नहीं जान गये हैं तब तक हमने अ्रपना काम 
पूरा नहीं किया, इस तरह का खटका दिल में रहेगा | चेंसे ही--हमारी सरकार 
यह माने, यह विचार कबूल करे कि हिन्दुस्तान के दरएक ग्रामीण को, दरणक 
नागरिक को शत कातना सिखाना चाहिए। जो ग्रामीण, जो नागरिक सत कातना 
नहीं जानते, वे अ्रशिक्षित हैं, इतना मान ले ओर वाकी का सब्र काम छनत्ता 
करे | हम सरकार से पैसे की मदद नहीं मागते। परन्तु बह विचार अगर वह 
स्वीकार कर लेती है, तो उसके कारण हमें अ्धिक-से-अधिक मदद मिल 


उन्होंने यह सच सुन लिया में समझता हूँ कि उनके हृदय को तो वह जंचा 
ही होगा, पर में उन्होंने पूछा कि अगर सभ्को सूत कातना सिखा 


सहज विनोद 
उपयोग का सवाल आयेगा ?” मैंने जवाब दिया कि 'पढ़ना-लिखना 
सिखाने पर भी तो उसके उपयोग का सवाल रहता ही है | मेंने ऐसे कई पढ़े-लिखे 
भाई देखे हैं, जो थोड़ा-सा दो-चार साल पढ़े ओर उतका उनको जिन्दगीभर 

ई उपयोग नहीं हुआ | उनके लिए. काला अक्षर मेंस बराबर दोता है। 
शओंग” के साथ '्ञेम' लगा है। यह चिन्ता करनी पड़ती है। पर आप देखेंगे कि 


मैने खादी के लिए सिर्फा इतनी ही माँग की है । जब कि जनता की सरकार है, 
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ओर जनता की तरफ से माँग होगी, तो सरकार को उतना करना ही चाहि 
परन्तु इससे अधिक अगर कानून से लोगों पर खादी छादने की बात होगी, याने २ 
ऐसी माँग करूँ, तो में कहता हूँ कि मेने अपना काम समकका नहीं । दंड-शर्त्ति 
से मिन्‍न लोक-शक्ति हमें निर्माण करना है, यह सूत्र में भूल गया ।! 
ये दो मितालें सहज दीं, एक खादी की ओर दूसरी भूमि-दान को | हम भू: 
का मसला हल करने जायँगे, तो हमारा एक तरीका होगा ओऔर लोकतांत्रिः 
सरकार का दूसरा | अगर सरकार उसे हल कराना चाहेगी, तो दश्ड-शरक्ति का उ. 
योग करेगी ओर बैता करेंगी, तो उसकों कोई दोष भी नहीं देगा। लींकिन सरक 
की इस तरह की मदद से जन-शक्ति निर्माण नहीं होगी, लक्ष्मी मले ही निमो 
हो । किन्तु हमारा उद्देश्य सिफे लक्ष्मीनिमाण करना नहीं, बल्कि जननशो 
निर्माण करना होगा । यह सारी दृष्टि हमारे काम के पीछे है। जत्र हमारी < 
दृष्टि स्थिर-हो जाय, तो फिर कार्यपद्धति क्‍या होगी, इसका विशेष वर्शने कर 
को आवश्यकता नहीं रहेगी | हर कोई सोचेगा कि हरएक रचनात्मक काम कर 
में हमारी एक विशेष पद्धति होगी | उस पद्धति से काम करने पर आखिर य 
परिणाम अपेक्षित होगा कि लोगों मैं दंड-निरपेच्षता निर्माण हा । 
इस दृष्टि से यदि सोचेंगे, तो सहज ही ध्यान मैं आयेगा कि हमारी कायपद्ध 
के दो अंश होंगे ; पहला विचार-शासन ओर दूसरा, कतृ त्व-विभाजन | झुर्के ज 
शास्त्रीय-शब्द बनाने की आदत है, क्योंकि संस्कृत भाषा ही में विशेष जान 
हूँ, इसलिए संस्कृत शब्द आ जाते हैं | तो, आप जरा मुझे क्षमा करेगे। 


विचार-शासन 


विचार-शासन, याने विचार समझाना और समझना, बिना विचार सम 
किसी बात को कबूल न करना, बिना विचार समझे अगर कोई हमारी बात कब 
करता है तो दुखी होना, अपनी इच्छा दूसरों पर न लादना, वल्कि केबल विच् 
समझा करके ही सन्तुष्ट रहना। कुछ लोग हमारे सर्वोद्य-समाज की योजना 
रचना को “हल्ूज आर्गनाइजेशन” याने “शिथिल रचना” कहते हैं। रचना 
अगर हम शिथिल करें, तो कोई काम नहीं बनेगा | इसलिए रचना शिथिल न 


दंडनिरपेक्ष लोक-शक्ति १३ 


होनी चाहिए | पर यह 'शिथिल रचना' न होते हुए 'अरचना? है, याने केवल 
विचार के आधार पर हम खड़े रहना चाहते हैं | दम किसीको आदेश नहीं देते 
जिसे कि वे बिना समके-बूक्के ही अमल में लायें | साथ ही हम किसीका आदेश 
कबूल भी नहीं करते, जिस पर कि बिना सोचे और बिना पसन्द किये हम अमल 
करते जायें | बल्कि हम तो सलाह-मशविरा करते हैं। कुरान मैं भर्तों का लक्षण 
गाया गया है कि उनका '्रम्न! याने काम परस्पर के सल्यह मशविरे से होता है | 
हम मशविरा करेंगें ओर तब बहुत खुश होंगे कि हमारी चीज हमारे सुननेवाले ने- 
' मान्य नहीं की ओर उस पर अम॒छ नहीं किया जब कि उसको वह पसन्द नहीं 
आयी | उसके अ्रमल न करने से हमें बहुत खुशी होगी। बिना समभे-बूके अगर 


<ेः 


वह अमल करता है, तो हमें बहुत दुःख होगा। में अपनी इस रचना में 
जितनी ताकत देखता हैँ उतनी ओर किसी कुशल, स्पष्ट ओर अनुशासन-वद्ध 
रचना में नहीं देखता । अनुशासन-बद्ध दण्ड-युक्त रचना में ब्क्ति नहीं होती, 
ब्रात नहीं। लेकिन वह शक्ति नहीं होती, जो शिव-शक्ति है, और जो हमें 
पैदा करनी है, हमारे लिहाज से वह शक्ति ही नहीं है। इसीलिए, विचार-शासन* 
को हम मानना चाहते हैं। अगर यह ध्यान में आयेगा, तो विचार का निरन्तर 
प्रचार करना हमारा एक कार्यक्रम बन जायगा, जो हम नहीं कर रहे हैं और जो 
हमें करना चाहिए | 
जब में इस दृष्टि से सोचता हूँ, तो बुद्ध भगवान्‌ ने भिन्नु-संत्र क्यों बनाये 
और शंकराचार्य ने यति-संघ क्यें बनाये, इसका रहस्य खुल जाता है। फिर भी 
उन संतों के जो अनुभव आये हैं, उनके गुण-दोपों की तुलना कर मैंने अपने 
मन में यही निर्णय लिया है कि हम ऐसे संघ नहीं बनायेंगे; क्योंकि उनमें उनके 
गुर्णों से उनके दोष अधिक होते है, यह अनुभव आया है। पर उनको संघ 
क्यों बनाने पड़े, इसका खबाछ आ जाता है। निरन्तर, अखंड बहते हुए. भरने 
की तरह सतत घूमनेवाले ओर लोगें। के पास सतत विचार पहुंचानेशले लोग 
ठ्ीने चाहिए। उसके बगेर सर्वोदिय-समाज काम नहीं कर पायेगा। लोगों के 
पास पहुँचने के जितने मोके मिलेंगे, उतने प्राप्त करने चाहिए.। लोग एक बार 
कहने पर नहीं सुनते, इसलिए, ढुबारा कददने का मौका आये, तो उससे खुशी होनी 
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चाहिए। इतना विचार-प्रचार का उत्साह ओर इतनी विचार पर श्रद्धा-निष्ठा हममें 
होनी चाहिए । लेकिन हमारी हालंत ऐसी हुई है कि हममैं से वहुत-से लोग 
भिन्‍न-भिन्‍न संस्थाओं मैं गिरफ्तार हो गये है। यद्यपि वे संस्थाएँ महत्व की हैं, 
तो भी हमें संख्या की आसक्ति न हो, भक्ति रहे। उनका काम जारी रखें, 
लेकिन संस्था में कुछ मनुष्य ऐसे हों, जो घूमते रहें | इस तरद्द की रचना और 
ऐसा कार्यक्रम हम नहीं करेंगे, तो हमारा -विचार क्लीण होगा ओर विचार- - 
शासन नहीं चलेगा । 

त्रिहर के लोग कुछ अमिमान से कहते हैं और उन्हें अमिमान करने का 
हक भी है कि सर्वप्रथम विहार की कांग्रेस ने भूदान-यज्ञ का काम उठाया और 
उसके बाद हैदरात्राद मैं आ० भा० कांग्रेस ने उसको स्वीकार किया। तो होता 
क्या है! ऊपर से एक 'सरक्यूलर! ( पत्रक ) आता है: “भूदान मैं मदद 
देना कांग्रेसवालों का कर्तव्य है।” गंगा हिमालय से गिरती है और हरिद्वार आती 
है। इसी तरह वहाँ का पत्नक ग्रांतिक समिति में आता है। फिर हिमालय से हरि 
द्वार आने पर गंगा आगे बहती है ओर गढ़मुक्तेश्वर जाती है। यह पत्रक भी 
प्रांतिक समिति से जिला आफिस मैं आता है। गंगा कहीं-ते-कहीं भी जाय, 
पर वह पानी ही रहती है, गंगा ही रहती है। उठी तरह पत्रक मैं से पत्नक पैदा 
होते हैं। मैंने विनोद के तौर पर एक दफा कह था कि हरएक जाति अपनी 
जाति को ही पैदा करती है। वैसे ही पत्रक भी पत्रक ही पैदा कर सकता है। 
आखिर काम कौन करेगा ? काम तो करना होगा ग्राम के लोगों को, तो ग्राम 
के लोगों। तक वह पहुँचता कहाँ है ?! वह तो एक आफिस मैं से दूसरे आफिस 
में जाता है, वहाँ से तीसरे आफिस में जाता है, सिर्फ इतना ही होता है। भूदान- 
यज्ञ के ये हमारे कार्यक्रम तब्र तक सफल नहीं हो सकते, जन्न तक कि हम घर-घर 
नहीं पहुचते। हम पाँच छाख देहातों से पचीस छाख एकड़ जमीन हासिल 
फरना चाहते हूँ। यों तो आसान काम दीखता है। ग्रति गाव पांच एकड़ कोई 
चड़ी बात नहीं । लेकिन उतने गाँवों तक पहुँचे कौन ? इसके लिए. हमारे पास 
भुख्य साधन विचार-प्रचार हो हो सकता है। इसलिए उसकी योजना हृ 
करनी चाहिए | 


दंडनिरपेक्ष लोक-शन्तरि ब्ड 
अगर इसके लिए हमारी हिम्मत नहीं होती; इतने याँवों में हम कैसे 
जायेंगे, कैसे घूमेंगे, ऐसा सब लगता है ओर हम यह 'छोय काट'--जिसे अंग्रेजी 


कह ९ कहते 2 डेट. #< ३ 
में 'शाट कट! कहते हं--चाहते ह कि कानून बने, फछाना बने, तो यह बनाना 


' और वैसी इच्छा रखना हमारा काम नहीं है। कानून बने ओर जरूर बने, जल्द 


चने ओर अच्छा बने; पर उस काम में हम लगेंगे, तो हम परधर्म का आचरण 
करेंगे, स्व॒र्म का नहीं | हमारा स्वधम तो यहो होगा कि गॉँव-गाँव घुमना शुरू 
करें ओर विचार पर विश्वास रखें। यह न कहें कि अरे, विचार सुनने-सुनाने 
से कब्र काम होगा?! विचार से ही काम होंगा, क्योंकि हमारा काम विचार से 
ही हो सकता है । इस तरह यह विचार की सत्ता और विचार-शासन हमार 


एक ओजार है| 


कतृत्व-विभाजन 


और दूसरा ओजार है कतृ त्व-विभाजन | सारा कर्तृत्व, सारी कर्म-शक्ति 
एक केद्ध में केंद्रित न हो, बल्कि गाँव-गाँव में कर्म-शक्ति, कर्म-सत्ता निर्मित होनी 
चाहिए.। इसलिए हम॑ चाहते हैं कि दरएक गाँव की यह हक हो कि उस गाँव में 
कौन सी चीज आये ओर कीन-सी न आये, इसका निर्णय वद कर सके | अगर 
कोई गाँव चाहता है कि उस गाँव मैं कोल्हू चले ओर मिल का तैल न आये, 
याने वह अपने गाँव में मिल का तेल आने से रोके, तो उठे रोकने का हक होना 
चाहिए | जब हम यह वात कहते हैं, तो अधिकारी कहने लगते हैं कि इस तरह 
एक बढ़ी स्टेट के अंदर एक छोटी स्टेट नहीं चल सकती | इस पर. में कहता हैँ 
कि अगर हम सत्ता ओर कर्तृत्व का विभाजन नहीं करते, तो सेना-वल अनिवार्य है, 
यह समझ लीजिये । फिर सेना के बगेर आज तो चलेगा ही नहीं, और कमी भी 
नहीं चलेगा। फिर कायम के लिए यद् तय करिये कि सेना-वले से काम लेना है और 
सेना सुसज्ञ रखनी है | फिर यह मत कहिये कि हम कभी-न-कभी सेना से छुटकारा 
चाहते हैं | अगर आप कमी-न-कभी सेना से छुटकारा चाहते हो, तो परमेश्वर- 
जैसा हमें भी करना होगा। परमेश्वर ने अक्छ का विमाजन कर दिया। हरणक 
को अक्‍्ल दे दी--विच्छू को भी और साँद को भी, शेर को भी और मतुप्य को 
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- भी । कम-बेशी सही, लेकिन हरएक को अल दे दी ओर कहा कि अपने जीवन का 
काम अपनी अक्ल के आधार से करो । तब सारी दुनिया इतनी: उत्तम चलने 
लगी कि वह विश्रांति ले पाता है, यहाँ तक कि लोगों को शंका भी होती है कि 
परमेश्वर है या नहीं १ हमे मी राज्य ऐसे ही चलाना होगा कि लोगों को यह शंका 
होने लगे कि आखिर यहाँ कोई राज्य-सत्ता है या नहीं ! हिन्दुस्तान मैं शायद राज्य- 
सत्ता नहीं है, ऐसा भी लोग कहें | तभी हमसारा राज्य-शासन अहिंसक होगा | 
इसीलिए हम ग्राम-राज्य का उद्घोष करते ओर चाहते हैं कि ग्राम मैं निय॑- 
अण की सत्ता हो | अर्थात्‌ आमवाले नियंत्रण की सत्ता अपने हाथ मैं छे । यह भी 
एक जन-शक्ति का प्रश्न आया कि गाँववाले खुद खड़े हो जायें, निर्णय करें कि 
फलानी चीज हमें पैदा करनी है ओर सरकार के पास माँग करें कि फलाना माल 
यहाँ नहीं आना चाहिए, उसे रोकिये। अगर बे रोकना चाहते हैं, फिर भी मान 
लीजिये कि सेक नहीं सकते, तो उन्हें उसके विरोध मेँ खड़े होने की हिम्मत करनी 
होगी | इससे उस सरकार को अत्यंत मदद पहुँलचेगी, क्योंकि उसीसे सैन्य-बल का 
छेद होगा। इसके बगैर सैन्य-बछ का कभी छेद नहीं हो सकता । यह कभी नहीं हो 
सकता कि दिल्ली मैं ऐसी कोई अक्ल पेदा हो जाय--चाहे वह वब्रह्मदेव की 
अकक्‍ल हो--जिसे चार दिमाग हों और जो चारों दिशाओं में देख सके। 
कितनी ही बड़ी अक्ल क्यों न हो, यह हो नहीं संकता कि उसके यहाँ से 
हरएक गाँव के सारे कारोबार का नियंत्रण और नियोजन हो और वह खसारा- 
का-सारा सबके लिए. लामदायी हो । इसलिए 'निशनछ प्लेनिंग! (राष्ट्रीय 
नियोजन ) के बजाय. विलेज प्लैनिंग” ( जिलों का नियोजन ) होना चाहिए | 
बजाय! मैंने कह दिया, पर बेहतर तो कहना यह होगा कि 'नेशनल प्लैनिंग 
ऊाही अर्थ विलेज प्लैनिंग हो ।” उस विलेज प्लैनिंग की मदद के लिए 
और जो कुछ करना पड़े, उतना दिल्ली में किया जायगा | यह है हमारे कार्यक्रम 
है के मई कर्तृत्ब-विभाजन । इम जो कुछ करते हैं, वह सारा करत त्व-विभाजन 
'था मे ही। इसीलिए हम गाँवों में जमीन का वेंटवारा करना चाहते हैं । 
कस के है 2 कभी सवाल पैदा होता है, तो लोग यही कहते हैं कि 
घक से-अधिक जमीन कितनी रखी जाय, यह सोचो, 
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ऐसा आजकल लोग बोलने लगे हैं| जब कि यह भूदान-यज्ञ का आंदोलन जोर 
पकड़ रहा है ओर जनता में एक भावना पैदा हो रही है, तत्र यह बात बोली 
जा रही है| लेकिन में कहता हूँ कि पहले तो कम-से कम जमीन हरएक को 
देना है, यह तय करी | यह मैं इसलिए, कह रहा हूँ कि कर्तृत्व-विभाजन चाहता 

| आज सारे मजदूर दूसरों के हाथ में काम कर रहे हैं| काम तो वे करते 
; लेकिन उनमें कर्तृत्व नहीं है। गाड़ी चढ्ती है, लेकिन उसे हम कर्ता 
नहीं कहते, क्योंकि वह चेतन-विहीन है| इसी तरद ये जो मजदूर खेतों में काम 
करते हैं, वे चेतनविद्दीन जैसा काम करते हैं। हाथों से काम करते हैं, पाँवों से 
काम करते हैं। लेकिन उनके दिमाग से, उनके दिल से यह काम हो, यह हम 
चाहते हैं। लोग कहते हैं कि हिन्दुस्तान के मजदूरों में इतनी अक्छ नहीं है, 
इसलिए, उनका दूसरों के हाथ मैं रहना ही केदतर है। तो, मैं कहता हूँ कि यह 
श्रहिंसा का तरीका नहीं है | उनमें जो अक्छ है, अगर हम उसका परित्याग कर 
दें तो दूसरी कोई अक्छ, दूसरा कोई खजाना हमारे पास नहीं है। 
माना कि एक मजदूर की अक्ल से किसी पूँजीवाले माई की अकक्‍्ल ज्यादा 
| लेकिन कुछ मिलाकर देश में मजदूरों की जो अकक्‍्ल है, उसकी बराबरी 
ठसरी कोइ अकक्‍्ल नहीं कर सकती | अगर उस अक्ल का हमें उपयोग न मिले, 
तो हमारा देश बहुत खो देगा। इसलिए, जरूरी है कि मजदूरों की अक्ल का, 
जैती भी वह आज है, पूरा उपयोग हो। इसके साथ-साथ उनकी अक्ल बढ़े, 
ऐसी भी योजना चादिए। उनकी अक्ल बढ़ाने की जो भी योजना करेंगे, उसमें 
यह भी एक योजना होगी कि उन्हें जमीन दी जाय | अलावा इसके कि हम उन्हें 
ओर तालीम दें, उनके हाथ मैं जमीन देना भी ताढीम का एक अंग और उनकी 
अकल बढ़ाने का एक खाथन भी होगा। 
भू-दान-यक्ष सें सबका आवाहन 
भूमि-दान-यज्ञ का काम हमने शुरू किया है। इत संबंध में जो मेरे मन में 
ओर मेरी जन्नान पर है, वह यह कि कम-से-कम पॉच करोड़ एकड़ जमीन इस 
हाथ से उस हाथ मैं जानी चाहिए। यह काम हमें १६४७ के पहले खतम 
करना है। अगर इस काम में हम सब्॒॑ लग जायेंगे--हम सब्र याने आप ओर 
ब्‌ 
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हम, जो स्वोद्य-समाज के लोग माने जाते हैं उतने ही नहीं, बल्कि कांग्रेसवाले, 
प्रजा-समाजवादी आदि, जो कि इस विचार को कबूल करते हैं, सारे इस काम में , 
लग जायेंगे--ती इस मसले को हम हल करके रहेंगे; फिर वह चाहे सोलह आना 
यश पाकर बिना कानून के हो जाय, चाहे बारह आना या आठ आना यश पाकर 
कानून की पूर्ति से पूरा हो जाय, में भविष्यवादी नहीं हूँ | जिस किसी तरह से वह 
हो जाय, प्रधानतया जन शक्ति से होना चाहिए। श्रगर पूर्णतया जन-शक्ति 
हो, तो में नाचने लगूँगा। लेकिन प्रधानतया जन-शक्ति से हुआ, तो भी 
संतोष मानूँगा। अगर १९५७ के पहले हम इतना कर हेते हैं, तो आगे 
जो चुनाव होंगा, वह प्षचों के बीच न होगा। ऐसे पन्नों के बीच, जिनमें 
बहुत सारे सज्जन पड़े हैं। आज हालत यह है कि इस पक्ष मैं भी सज्जन हैं, 
उस पक्ष में मी सज्जन हैं, ओर भीष्म-अर्जुन युद्ध हो रहा है। हम राम-रावण- 
युद्ध चाहते हैं, भीष्मार्जन युद्ध नहीं | दोनों पन्नों में सजन हैं, तो वे एक क्यों 
नहीं हो सकते ! अगर कोई कार्यक्रम ऐसा मिले, जिस पर वे एकत्र हो जायें, तो 
उनके बीच जो आज दूसरे मतभेद हैं, वे फौरन मिट जायँगे | हमारा यह कार्यक्रम 
बुनियादी है। आज समाजवादी मुझसे कहते हैं कि आपने यह कार्यक्रम तो हमारा 
उठा लिया !? मैं कहता हूँ कि मुझे कबूल है ओर इसलिए मेहरवानी करके मुझे 
मदद दीजिये। कांग्रेसवाले कहते हैं कि 'यह तो कार्यक्रम बहुत अच्छा है, हमें 
करना ही था), तो उनसे भी हम मदद चाहते हैं। जनसंघवाले भी कहते हैं कि 
पआआपका कार्यक्रम भारतीय संस्कृति के अनुकूल है ओर इसलिए अच्छा है । इस 
तरह भिन्न-भिन्न विचारवाले भी इस कार्यक्रम को पसन्द करते हैं। इसलिए, 
अगर हम सब इस काम मेँ लग जायूँ, तो संभव है कि आगामी चुनाव में बहुत- 
से मतभेद न रहें और अच्छे-से-अच्छे लोग चुने जाये | इस तरह हुआ, तो इसके 
आगे जो सरकार बनेगी, वह बहुत शक्तिशाली होंगी | यही एक उम्मीद इस कार्य- 
क्रम में से मेंने की है 
संपत्ति-दान-यज्ञ 
इसके साथ-प्ताथ मैंने एक दूसरा मी कार्यक्रम झुरू कर दिया है, जिसे 
तंपत्ति-दान-बज्ञ! नाम दिया गया है। इसके बगैर भूमि-दान-य्श्ञ सफल नहीं 
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होगा और न उसके बगैर आर्थिक आजादी एवं आर्थिक साम्य का हमारा 
कार्यक्रम ही पूरा होगा | आरम्भ से हीः में इस चीज को पहचानता था; लेकिन 
“पक साथे सब सधे”, दो बातें एक साथ नहीं हों सकतीं। भूमि का साल 
जितना बुनियादी था, उतना सम्पत्ति का नहीं। इसलिए जब्र तेलंगाना में 
परमेश्वर का इब्बारा हुआ, तो उस इश्चारे से, काम करना मुझे अच्छा छगा। 
इसलिए आरंभ मैं इतना ही लिया । लेकिन बाद में मेने देखा कि बियर का 
मसला हल करने की बात चली, तो वह भूमि-दान के साथ-साथ संपत्ति-दान-यज्ञ 
भी चलने पर ही होगा। इसमें हम संपत्ति अपने हाथ में नहीं लेंगे, बल्कि 
उसमें मी कतृत्व-विमाजन चाहते हैं। याने जो सम्पत्ति देगा, वह हमारे निर्देश 
के मुताबिक उसका इस्तेमाल करेगा, यह हमारी योजना है। पर सम्पत्ति-दान-बन् 
का व्यापक प्रचार वैता सामुदायिक तौर पर करने का नहीं है, जैसा कि भूमि- 
दान-यज्ञ का प्रचार हम व्याख्यान के जरिये गाँवन्‍्गाँव में जाकर करते हैं। यह 
काम व्यक्तिगत तौर पर, प्रेम से जिनसे बात हों सकती है, उनके हृदय ओर 
कुठठम्तर मं, उनके विचार्रों मैं प्रवेश करके करने का है। अभी तक जित किसीने 
उंपत्ति-दान-यज्ञ मैं दान दिया है, वह प्रतिवर्ष देने का है, यानी जिन्दगीभर देने की 
बात है। उसे मेने काफी जाँचा है ओर जाँच करके ही कबूल किया है। यानी 
उत्तेजन देने के बजाय कुछ थोड़ा नियन्त्रण ही मेने किया है। अभी करीत्र 
चालीस-पंतालीस लोगों के नाम मेरे पास हैं; उसका ज्यादा जिक्र यहाँ बढ़ाना 
नहीं चाहता; पर इतना कहता हूँ कि आपमें से जिनके पास कोई गठरी होगी, 
उसे खोल उन्हें इसमें शरीक होना चाहिए और अपने मित्रों में प्रेम से इसका 
प्रचार करना चाहिए में इतना ही कहता हूँ कि ये दो काम परत्परपूरक हैं | 
अभी पचीस छाख एकड़ का जो हमने संकल्प किया है, उसी पर बोर देना है | 
संपत्ति-दान सार्वजनिक तौर पर अभी नहीं चलाना है, पर व्यक्तिगत तौर पर 
जितना हो सकता है, उतना हम करें | 
सूतांजलि--सर्वोद्य का वोट 

इन दो कार्मों के अलावा एक तीसरी चीज जो हम कर रहे हैं, उसे हम 

धूतांनलिः कहते हैं। यह एक बड़ी शक्तिशाली वस्तु है। उस शक्ति को हम 
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पहचान नहीं सके हैं| हम बापू की स्मृति ओर शरीर-श्रम की प्रतिष्ठा की मान्यता 
के रूप में, देश में देश की लक्ष्मी बढ़ाने की जिम्मेवारी महसूस करते हुए 
सू्तांजलि समर्पण करें | इसे मैंने सर्वादय का “वोट! माना है। यह एक बड़ी 
बात है। इसमें सिर्फ रुकावट यही है कि घर-घर जाना पड़ेगा, गाँव-गाव जाना 
पड़ेगा | लेकिन इसे में रुकावट नहीं कहता, बल्कि यह हमारे काम के लिए. एक 
प्रोत्ताहक वस्तु है। याने इस निमित्त से घर-घर जाने का मौका मिलेगा ।. 
इसलिए, इस काम मेँ बढ़ावा देना चाहिए, ओर अगर हो सके तो जैसे हम पत्चीस 
लाख एकड़ जमीन की बात करते हैं, वैसे ही लाखों गुंडियाँ हमें प्रा्त करनी 
चाहिए, | श्रम-प्रतिष्ठा बढ़ाने में उसका बहुत उपयोग होगा । 
ु श्रम-प्रतिष्ठा 
इसके अलावा और एक बात हम इसमें से चाहते हैं। आज तक हमने जो 
संस्थाएँ चलारयी, वे पैसे का आधार लेकर चलायीं। अर्थात्‌ पेसेवाले लोग-- 
जो कि हमारे मित्र थे, प्रेमी थे, हमसे सहानुभूति रखते थे, जिनके हृदय शुद्ध 
थे--हमें मदद देते थे और हम लेते थे | इसमें हम कुछ गलती करते थे, ऐसी 
बात नहीं | पर अब जमाना बदल गया ओर श्रम का जमाना आया है, उसकी 
भी प्रतिष्ठा हमँ बढ़ानी चाहिए | अतः अगर हम हरएक प्रान्त मैं एक-आध 
संस्था ऐसी बना सके तो बनायें, जो आरंभ मैं श्रम के आधार पर ही चले और 
यदि लेना है, तो श्रम का ही दान छे। अगर यह सूतांजलि की बात फेली, तो 
ऐसी उंस्थाएँ हम चला सकते हैं | उसमें से. तेजस्वी कार्यकर्ता निर्माण हो सकते 
हैं, जो प्रचार में मी लग सकते और काम मैं भी लग सकते हैं | यह एक और 
हमारी योजना है | 
मैंने विचार के जितने अंग थे, थोड़े में आप लोगों के सामने रखें | सर्वोदय- 

समाज की सभा में हम आते हैं, तो और भी जीवन की कई बातों का विचार, 
चर्चा आदि करते हैं, वह हम करें | लेकिन यह जो सुख्यत्मुख्य बातें मैंने बतार्यी, 
उन पर आप अवश्य सोचें, चिंतन-मनन करें और उस दिशा में अगला एक 
साल हम वितायें, यही हम चाहते हैं । 
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हम मनुष्य-सात्र हैं 

आखिर में दो शब्द कहना चाहता हूँ | हमारा यद्द काम किसी एक संप्रदाय 
का काम नहीं है। 'सर्वोदयवाले' यह शब्द हमें सुनाई देना नहीं चाहिए। यह 
द्ाब्द ही गलत है । हम केवल मनुप्य-मात्र हैं, मानव से मिन्‍न हम कोई 
नहीं हैं। नहीं तो देखते-देखते--बद्यपि हम सर्वोदिय-समाज कोई विशेष अनुशासन 
के साथ नहीं बनाते, तो भी--हम पांथिक वन सकते हैं, सांप्रदायिक बन सकते हैं ) 
इसलिए यह भाषा कमी नहीं निकलनी चाहिए कि फलाना समाजधादी है, 
फछने कांग्रेसवाले हैं, फलाने सर्वोदियवादी हैं, ग्रादि । 

तीसरी शक्ति 

ये जो दूसरे नाम हैं, वे चलेंगे; क्योंकि वे लोग उस-ठस नाम पर काम 
करना चाहते हैं ओर उसकी उपयोगिता मानते हैं) लेकिन हमारा कोई पत्त 
नहीं है । जिसे तीसरी शक्ति कहते हैं, वे हम हैं | तीसरी शक्ति का मतलब आज 
दुनिया की परिभाषा मैं यह होता है कि जो शक्ति न अमेरिका के “लाक! में 
पड़ती है और न रूस के लाक' में ही, छोग उसे तीसरी शक्ति कहते है । टेकिन 
मेरी तीसरी शक्ति की परिभाषा यह होगी कि जो शक्ति हिंसा की शक्ति से विरोधी 
है अर्थात्‌ दिंसा की शक्ति नहीं है ओर जो दंड-शक्ति से भी मिन्‍न अर्थात्‌ दंड' 
शक्ति भी नहीं है। एक टिंसा-शक्ति, दूसरी ८ंड-शक्ति और तीवरी हमारी शक्ति 
है। हम इसी शक्ति को व्यापक बनाना चाहते है | हमारा कोई अलग संप्रदाय 
नहीं बनना चाहिए, बल्कि हमें आम लोगों में घुलूमिलकर मानव-सात्र 
' रहना चाहिए । 
चांडिल 
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यह एक मजदूरों की नगरी है। जब्र कभी मुझे! मजदूरों के सामने बोलने 

का मौका मिलता है, वहुत खुशी होती है। 
मजदूर दुनिया का आधार 

वैसे तो यह सारी दुनिया ही मजदूरों की है। दुनिया मैं जितने भी काम होते 
हैं, वे सत्र मजदूर ही करते हैं, फिर वह चाहे खेत मैं हो, कारखाने मैं या खार्नों 
मेँ । मजदूरों के आधार पर ही हम सत्रका जीवन चल रहा है। कहा जाता 
है कि दुनिया परमेश्वर के आधार पर चलती है, लेकिन परमेश्वर को हम देखते 
तो नहीं, सिर्फ मानते हैं कि वह दुनिया का सारा भार उठा रहा है। किंतु मजदूरों 
को हम साक्षात्‌ अपनी श्रॉखों से देखते हैं। यह भी देखते हैं कि वे दुनिया का 
भार उठा रहे हैं। सिफ पहचानना बाकी है कि परमेश्वर मजदूरों के रूप में 
हमारे सामने खड़ा है। अगर इसकी पहचान हो जाय, तो दुनिया के सारे झगड़े 
मिट जायें और दुनिया मैं प्रेम-माव पैदा हो जाय | जिदने भी लोग हैं, वे सारे 
मजदूरों की सेवा मैं लग जायेँ ओर अंत मैं उनकी सेवा करते-करते खुद भी 
मजदूर बन जायें । 

भक्ति-मार्ग ने हमें यही सिखाया है | पहले हम मगवान्‌ की भक्ति करते हैं 
सन, वचन ओर कर्म से भगवान्‌ की सेवा मैं लगते हैं। अन्त मैं यह हालत हो 
जाती है कि भक्त ही भगवान्‌ जैसे बन जाते हैं । भगवान्‌ की सेवा, उसका चिंतन 
करते-करते भक्त को वही रूप मिल जाता है | इसी तरह अगर हम लोग मजदूर? 
की सेवा मैं त्योंगे, यह मानकर कि 'परमेश्वर जो अव्यक्त रूप में सारी डुनिया 
में व्यात है, वह हमारे सामने शरीर लेकर मजदूरों के रूप में खड़ा है”, तो सेवा 
करते-करते इम खुद मजदूर बन जायेंगे । 

भगवान्‌ भक्त के पूजक 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण का चरित्र भागवत! मैं और संतों ने गाया है। उसे 
हम प्रेम से सुनते हैं। वे भगवान्‌ ग्वाल-बालें में, गोपाल में रहते थे और गोपाल 
होकर रहते थे । वे घोड़ों की सेवा करते थे, गायों की सेवा करते थे, गोवर उठाते 
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थे, घूि में काम करते थे और अपने को सबकी चरण-धूलि मानते थे | राजसूथ- 
यज्ञ में धमराज ने अलछुन, मीम आ्रादि सबको काम बॉँट दिये । भगवान्‌ जब 
वहां पहुंचे, तब उन्होंने धर्मराज से कहा कि मुझे भी काम दीजिये। धर्मराज ने 
कहा कि आपके लिए मेरे पास काम नहीं है। लेकिन भगवान ने कहा कि मुझे 
काम चाहिए, यज्ञ में मुझे भी हिस्सा लेना है | तब धर्मराज ने उनसे कहा कि आप 
ही अपना काम चुन लीजिये। भगवान्‌ ने जूठन उठाने का काम छिया। उसकी 
कहानी कवि लोग गाते हैं। वही हमारे सामने आदर्श है । अगर हम उतका चित्र 
निरंतर अपने सामने रखें, तो तिनके से भी नम्न बन जयेँंगे--अपने को सत्रकी 
चरण-धूलि समभने लगैंगे । फिर मालिक-मजदूर का भेद ही खतम हो जायगा । 
मालिक तो सेवक के सेवक बन जायेंगे | ; 

भगवान्‌ की ही कथा है| एक बार उद्धव भगवान्‌ से मिलने गये थे | उन्हें 
बताया गया कि भगवान्‌ पूजा कर रहे हैं । इसलिए वे बाहर ही रुक गये। पूजा 
के बाद जब भगवान्‌ बाहर आये, तब्र उद्धव ने उनसे पूछा कि आप तो हमारे 
लिए. भगवान्‌ हैं, फिर आप किसकी पूजा करते हैं! मगवान्‌ ने उससे कहा; 
उद्धव, तुम बह नहीं समझ सकते | लेकिन जन्न उद्धव ने जिद की, तत्र भगवान्‌ 
ने बताया कि में ठ॒म्हारी पूजा करता हूँ । इसी तरद्द जो मालिक हैं, वे मन्नदूरयों के 
सेवक बनें, राजा प्रथा के सेवक बनें, पिता पुत्र के सेवक धर्नें। जिस किसीकों 
जिम्मेबारी का काम मिला है, वे सेवक बनकर काम करेंगे, तो दुनिया के सारे 
भगड़े मिथ जायँगे | दुनिया मैं आज जो झगड़े हैं, उनका कारण यही है कि हम 
ब्रिना परिश्रम किये अ्धिक-से-अधिक लाभ उठाने की सोचते हूँ | इसीकों चोरी! 
बढ़ते हैं । रात को छिपकर दूसरे के घर की वस्तु घुरानेवाले तो छोटे चोर होते 
हैं | पर बड़े चोर तो दम हैं, जो कम श्रम करते हैं ओर दूसरे के श्रम का वेजा 
वाम उठाना चाहते हैं। अगर हम यह पहचानें, तो सारी दुनिया की सूरत 
ही ब्रदल जाय | 

भारत के तपरवी मजदूर 

जिस काम के लिए मैं यहाँ आया हूँ, वह गरीबी का, दलितों का, दुखियों 

का और मजदूरों का काम है। शहर के मजदूरों की आवाज तो दुनिया में कुछु 
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उनाई देती है। उनकी तरफ से ब्रोलनेवाले, उनकी वकालत करनेवाले कुछ 
तो हैं। लेकिन देहात मैं जो मजदूर हैं, उनकी हालत ऐसी है किवे न सिफो , 
बेजमीन हैं, बल्कि बेजत्ान भी हैं। उनके पास भूमि नहीं है, सम्पत्ति नहीं है, 
'मकान नहीं है--कुछ भी नहीं है। वे किसी भी चीज के मालिक नहीं हैं, सिवा 
अपने शरीर के | उनको अपनी वाणी भी नहीं है, वे बोल भी नहीं सकते | उनकी 
तरफ से उनकी आवाज मैं हिन्दुस्तान को सुना रहा हूँ। इसलिए, : में पैदल 
यात्रा करता हूँ। अपनी यात्रा मैं मैं त्रीच-बीच मैं छोटे-छोटे देहातों में भी जाता 
हैँ और वहाँ गरीजं के दर्शन करता हूँ । मेरी आँखें उनके दर्शन से तृत्त हो जाती . 
हैं, सिर्फ उन्हें देखनेभर से ही मुझे समाधान मिलता है। वे मुझे अपने कतंव्य 
का भार्न करा देते हैं। उनकी आँखों मैं में प्रम देखता हूँ। वे ढुःखी हैं। उन्हें 
खाना, कपड़ा, तालीम, घर, कुछ भी नहीं मिलता। बीमारी मैं उनके लिए, 
कोई भी इन्तजाम नहीं है। ऐसी उनकी सत्र तरह से गिरी हालत है । फिर मी 
मेंने उनकी रोनी सूरत कभी नहीं देखी, वे हमेशा हँसते रहते हैं | 
आखिर उनके जीवन मेँ किस चीज का आनन्द है? आप देहात में जाकर 
देखें, तो आपसे गरीब मनुष्य कहेगा कि उसे खाना नहीं मिलता ) वह यह बात 
भी हँसते-हँसते कहेंगा | यही हिन्दुस्तान की बादशाही है। हिन्दुस्तान तलज्ञानियों 
का देश है, ऋषि-मुनियां का देश है। यहाँ अनेक सन्‍्तों ने जीवन का, तत्त्व 
का दर्शन किया है ओर लोगों को समझाया है कि भाइयों, यह बस्ती चार दिनों 
की है। इसलिए, हँसते रहो, दुःख मत करों |? उन्हीं की सिखावन का हिन्दुस्तान, 
, पर इतना गहरा परिणाम है। नहीं तो आप इस गिरी हालत में लोगों को हँसते 
हुए. न पाते। यह तच्वज्ञान हमारे लोगों के खून मैं बहुत गहरा पैठा है | वे छोग 
इस तरह सहन करते हैँ कि उनका वह सहन करना ही एक तरह से तपश्चयां 
९, जो मुझ जैसे को घुमाती है। मैं जो घूम रहा हूँ, उसके पीछे मेरी ताकत नह 
है। यह उन तपस्वियों की ताकत है, जो कारखानों मैं, खेतों मैं और खानों में 
काम करते हैं। आधा पेट रहकर भी काम करते और फिर मी मस्त रहते हैं। 


किसीको तकलीफ नहीं देते, चल्कि स्वयं सहन करते जाते हैं। यही उनकी तपस्या 
ह, जो मुझे जगाती 


सानव-सेवा--आज का युस-धर्स रण 


मेरी सभा में मेरी बात सुनने के लिए इतने सारे मजदर इसीलिए आते हैं 
कि वे समझ गये हैं कि यह मनुष्य हमारी तरफ से सारी हुनिया को जगा रहा 
है, डुनिया की विवेक-बुद्धि को जगा रहा है | शहर और देहात के मजदर मेरे पास 
इसी आशा से आते है ओर उन्हें वह आशा रखने का हक भी है। एक जमाना 
था, जब्र कि हिन्दुस्तान में ब्राह्मणों ने असामान्य तपस्या की थी। वे जंगलों में 
रहते थे, ब्रह्मचिन्तन, उपवास, जप, तप आदि करते थे। लेकिन आज उनकी 
तपस्था क्षीण हो गयी | सेकड़ों वर्षा तक यहाँ उनका आदर हुआ | लेकिन अत 
इन मजदूरों का आदर होनेवाला है, क्योंकि अब ये तपस्या कर रहे हैं। आगे 
आनेवाली जनता और आगे आनेवाला इतिहास इनकी भक्ति के गीत गायेगा | 
आगे का जमाना सेवकों का, मजदूरों का जमाना है | 

शक्ति; छचमी ओर सरस्वती सेवा में लगें 

आज तक तीन देवताओं की पृजा हुई है। एक, शक्ति देवी। कुछ ऐसे 
थे, जो शब्बास्त्र से दुनिया पर सत्ता जमाते थे। दूसरी, छक्ष्मी देवी । कुछ ऐसे 
थे, जो घन-सम्पत्ति इकद्धा कर उसके जरिये दुनिया पर अपनी सत्ता जमाते थे | 
तीसरी, सरस्वती ठेवी | कुछ विद्या, कला, ज्ञान का सम्पादन करते और उसके 
आधार पर दुनिया पर अपनी 6त्ता जमाते थे। ये तीनों दुनियाभर में बहुत 
सत्ता पा चुके । अब बारी आयी है कि ये सेवा में लग जायें। जिसके पास शक्ति 
है, वह अपनी शक्ति का उपयोग दुनिया की सेवा में ओर अशक्तों का पालन 
बरने में करे। जिसके पास घन-संपत्ति है, बह उसका उपयोग गरीतं को देने में 
करें | जिसके पास विद्या या कला है, वह उसका उपयोग समाज में विचार-जाग्रति 
में करे । इस तरह शक्ति, संपत्ति ओर विद्या, इसमें से बिसे जो भी मिल्य है, वह 
उसका उपयोग दुनिया के लिए करें, सबकी तरक से अपनी छाती पर आपत्तियाँ 
मेले । ये तीनो देवियों आज तक सत्ता जमा करती आ रही हैं, पर अ्रद्र इन्हें 
सेवा करनी होगी, तमी इनका जीवन साथक होगा | आज तक इन देवताओं ने 
लोगों का थो. भक्तिमाव संपादन किया है, वह तमी टिकेगा, क्षतर ये सेवा में 
लगेंगी | अगर ये आज भी सत्ता जमाने में लगी रहेंगी, तो वह भक्तिन्‍्माव नहीं 
टिकेगा | इसलिए, अब उन्हें कुकना ही पड़ेगा । 


नल जा 
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जमाना बदलता जा रहा है, मानव का विकास हो रहा है। एक जमाना था, 
जब ब्राह्मणों की सत्ता चलती थी | सब्र लोग उनकी सुनते थे | उसके बाद एक 
जमाना आया, जब च्षत्रियों की सत्ता चली | उसके बाद जमाना आया, जब 
वैश्यों की सत्ता चली और वह कुछ हद तक आज भी चल रही है | इस तरह 
अज तक इन तीनों की सता चली । लेकिन आज वह सारा खतम हो गया है । 
अब आम जनता का जमाना आया है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र--ये 
चार वर्ण सिर्फ हिन्दुस्तान में नहीं, सारी दुनिया मैं थे। सारी दुनिया मैं डीके 
अनुसार काम चलते थे | लेकिन यहाँ सिर्फ वर्गीकरण हुआ है। 
भूखे भगवान्‌ को खिलाना ही सच्ची मक्ति 
कुछ बड़े-बड़े टीले और पहाड़ ओर बाकी सारे गडढ़े-यह नहीं चल सकता | 

हमें सारी दुनिया का स्तर ऊँचा उठाना है। इधर हिमालय, उधर विन्ध्या- 
चल ओर बाकी सारे गडढ़े-यह अब नहीं चलेगा । अब टीलों की मिट्टी खोदकर 
गडढे भरने होंगे । तभी खेती करने लायक समतल जमीन बनेगी और अच्छी 
फसल आयेगी । यह बात कोई बे-मौके नहीं, बल्कि आहिस्ता-आहिस्ता आयी है| 
पहले दुनिया मैं ऐसी कल्पना थी कि जंगल मैं जाकर एकांत ध्यान-चितन से 
परमेश्वर मिलेगा | उसके बाद लगता था कि बड़े-बड़े काम करने-से परमेश्वर 
मिलेगा | लेकिन अब लगता है कि परमेश्वर ध्यानसे या बड़े काम करने से 
नहीं, चल्कि सबकी सेवा करने से मिलता है| पहले लगता था कि पत्थर की 
पूजा करने से परमेश्वर मिलेगा, लेकिन अत्य परमेश्वर अधिक स्पष्ट रूप में हमारे 
सामने आया है। वैसे तो वह पहले से ही स्पष्ट रूप में था, पर तब्र हम उसे 
पहचानते नहीं थे। वैसे तो छुनिया की हर चीज मैं परमेश्वर है, परंत हमारे 
सामने बोलने ओर खानेबाला परमेश्वर खड़ा है । 

न नामदेव की कहानी है | एक दिन नामदेव ने भगवान्‌ के सामने दूध रखा, 
किन भगवान्‌ ने नहीं पिया। उसने सोचा कि अत्र तक रोज मेरे पिताजी पूजा 
क्स्ते थे, तो भगवान्‌ दूध पीते होंगे, फिर मेरा ही दूध क्यों नहीं पीते ! उसने हठ 
हे कली ओर आखिर भगवान्‌ ने उसका दूध पिया | लेकिन आज हालत ऐसी 
है कि भूलजा भगवान हमारे सामने खड़ा है | तब्र तो भगवान्‌ खाता-पीता नहीं था 
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ओर नामदेव ने हठ करके उसे दूध पिछाया | लेकिन आज का भयवान्‌ खुद दूध 
मांग रह है | वह ऐसा भगवान्‌ है, जो खुद दूध दुद्वता तो है, पर उसे वह पीने 
को नहीं मिलता । वह फर्ले के बगीचे में काम करता है, पर उसे फुल चखने 
को नहीं मिलता | बह गेहूँ के खेत में काम करता है, पर उसे रोटी खाने को 

नहीं मिलती । इस तरह भूखा, प्यासा ओर बिना घरवाल्य भगवान्‌ हमारे सामने 
खड़ा है | वह कद्षता है कि हमें खिलाओ, कपड़े दो, हम टंद में ठिटर रहे हैं 

लेकिन यहद्द देखते हुए. भी अगर हम पत्थर की मूर्ति को हिल्येंगे, उसके लिए. 

बर बनायेंगे, तो यह नाटक हम कब तक करेंगे ! जन्र ठंड में ठिटुस्मेवाला भगवान्‌ 
हमारे सामने खड़ा है, तत्र उस पत्थर के भगवान्‌ को कपड़े पहनाना कब तक 
चलेगा ? आज की मक्ति की भावना बदली है। मानवब-सेवा आज का धर्म है। 
आहिला-आहिस्ता दुनिया इसे पद्चचान रही है | पदछे ज्ञान की महिमा थी। फिर 
हम झान से ध्यान में थ्राथे । फिर ध्यान से कर्म में आये । फिर कर्म से भक्ति मैं 
आये और अब भक्ति से सेवा में आये । इस तरह आहिस्ता-थ्राहिस्ता विकास 
द्वे रह्म है । 


मानवन्हृद्य शुद्ध हे 


हमारा जीवन बुरा हो, पर हृदय बुरा नहीं है। मनुष्य का स्वस्थ उसका 
हृदय ही है। उसमें प्रम, न्याय, मक्ति, निठ्ठा, सत्य आदि श्रन॑त सदगुण वसते 
हैं। जैसे आकाश मेँ अनंत तारे होते है, बेसे ही हमारे हृदय में भी अनंत शुभ 
गुण बसते हैं | लेकिन उसके बाहर एक पढर्ठा है, जिसके कारण हम उन्हें देख 
नहीं सकते | वह बाहर का पर्ण फाड़ डालो, तो तुम्हारे अंदर की महिमा प्रकट 
होगी। में अत्यंत विश्वास के साथ जनता के पास पहुँचता हूँ, तो मुझे! वेसा 
ही फल मिलता है। में जमीन मांगता हैं, तो कोई इनकार नहीं करता | जमीन 
टेना अपना कततव्य है; ऐसा सत्र छोग मानते हैं। यह इसीलिए. होता है कि 
जिस किसीके पास में पहुँचता हूँ, उसे में शुद्ध मृतति मानता हूँ। उसके दुदय 
में परम शुद्ध, खच्छ, निर्मल भाव है, ऐसा ही में मानता हूँ । ऊपर का छिलका 
नहीं देखना चाहिए, । उत्तम से उत्तम फल भी केसे खाना, इसका तरीका जानना 
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चाहिए,। अगर तरीका न जानें और ऊपर का छिलका ही खाने लगें, तो फल 
का असढी स्वाद कैसे मालूम होगा ! छिलका उतारकर फल खाये, तभी उस 
स्वाद का पता चलता है। इसी तरह मनुष्य के हृदय पर जो छिलके हैं, उन्हें 
उतारकर अंदर के मानव को अगर हम ग्रहण करें, तो यही लगेगा कि हिंदुस्तान 
में परम झुद्ध मानव बसते हैं । 


तू ब्रह्म है 


कुछ लोग कहते हैं कि मानव-हृदय शुद्ध है, यह विनोच्रा को भ्रम हुआ है। 
मैं कहता हूँ कि मैं ऐसे ही भ्रम में पड़ा रहना चाहता हूँ। मैं मानता हूँ. कि 
भनुष्य-हुदय परम शुद्ध और पावन है। यह मानने से न मेरा आज तक कोई 
नुकसान हुआ है और न कभी होगा । और ऐसा मानने से दुनिया का भी न 
कभी नुकसान हुआ है और न होगा । हमारी उपनिषदों ने कहा है कि तू ब्रह्म 
है! । ऐसा कमी नहीं कहा कि 'तू इंद्रिय है, तू शरीर है, तू बुरा है! । श्रगर हम 
ह कहें कि तू शुद्ध है, तू पावन है, व्‌ मंगल है, तू ज्ञानमय है), तो वह फौरन 
चैसा बन जाता है। जिसे हम मंगल कहते हैं, वह वास्तव में मंगल हो जाता है । 
रामायण की कहानी है। सीता की खोज के लिए किसे भेजा जाय, इस 
विषय पर बहस चल रही थी। किसीको जाने की हिम्मत नहीं हो रही थी। 
हनुमान्‌ चुप बैठा था। तब्र जामवंत ने उससे कहा कि हनुमान ! तू क्यों नहीं 
_ जाता १ तू तो जा भी सकता है ओर आ भी सकता है। तन्न हनुमान ने कहा 
कि आपका आशीर्वाद है और आपको लगता है कि मैं जा और झा सकता हूँ, 
5 पी जरूर जारऊँगा और आऊँगा। आखिर वह गया और सफल होकर वापस 
* आया। हनुमान की यह शक्ति जामवंत के शब्दों में है । 
जहा ऋषि कहते हैं कि 'त्‌ ब्रह्म है, वहाँ मैं कहता हूँ कि हाँ, में ब्रह्म हूँ ।” 
है आज न जद गज है पते वो जाल पी ज कप 
आज दी गंदगी हे रे क पा घो डाल), गे बह फोरन धो डालेगा | किन्ठु 
ह्‌ दा मान लेते हैं, ऊपर के छिलके को देखकर 
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अंदर के फल को बुरा कहते हैं, वह कितना गलत है ? क्या हम नारियल, आम 
या संतरे का ऊपर का ही छिछका खायेंगे ! खाने की चीज तो अंदर होती है। 
वैसे ही मानव-हृदव के ऊपर का छिलका फ्रेंककर अंदर देखो | मानव के हृदय 
में नो गुण होते हैं, वे दरवाने हैं ओर दोप दीवाल है। किसी भी घर में प्रवेश 
करना हो, तो दरवाजे से प्रवेश करना पड़ता है, नहीं तो दीवाल से टकरा जाते 
हैं। दुनिया में ऐसा कोई भी घर नहीं, जिसे दरवाजा न हो। अमीर के महल में 
पचास दरवाजे होते हैं, परंत गरीब की फोपड़ी मैं भी एक दरवाजा तो होता ही 
है। इतलिए मानव के हृव्य मैं उसके गुर्णों के द्वारा पवेश करना चाहिए । 


शक्ति का स्रोत दिल्ली में नहीं, हमारे हृदय में 


ञ्भी स्वराज्य प्रात हुए कुल पाँच साल हुए । फिर भी लोग कहते हैं. कि 
सरकार ने यह नहीं किया, वह नहीं किया | में उनसे पूछता हैँ. कि आप स्वतंत्र 
हैं था गुलाम ? अगर स्वतंत्र हैं, तो क्या आप यह चाहते हैं कि आपके गाँव की 
तालीम का इंतजाम सरकार करे, आपके गाँव की सफाई सरकार करे ? आपके 
गाँव के सारें काम सरकार करे ! आखिर सरकार क्या चीन है! जो काम 
परमेश्वर नहीं कर सकता, क्या वह सरकार कर सकेगी १ परमेश्वर बारिश देता 
है, पर सिर्फ बारिश से फसल नहीं उगती, घास उग सकती है। जब किसान 
परिश्रम करता है; धरती में अपना पसीना डालता है, तभी फसल डगती है । 
इस तरह जत्र परमेश्वर ही फसलछ नहीं उगा सकता, तो क्या सरकार उगा 
सकती है ! 
सरकार की ताकत से हम ताकतवर बनेंगे, यह मानना ही गलत है | 
वास्तव में हमारी ताकत से ही सरकार ताकतवर बनेगी | शक्ति का मृल खोत 
दिल्‍ली या पटने में नहीं, वह तो हमारे ओर आपके हृदय के अंदर है। वहीं से 
चाहे जिस काम में शक्ति लगायी जा सकती है। लोग मुझसे पूछते हैं. कि क्या 
आप यह मसला हल कर सकेंगे ! में कद्दता हूँ कि अगर आपने चाहा, तो आप 
भी यह मसत्य हल कर सकते हैं | ग्रगर आप चाहें कि अपने घर की छड़की 
को योग्य वर ह्ँढ़ुकर उसके घर पहुँचायें, तो आपको कौन रोक सकता है! 


३० ' भूदान-गंगा ' 


इसी तरह श्रापको ज्ित समय यह लगेगा कि घन ओर घरती दूसरे के पास 
पहुँचाने में ही हमारा कल्याण ओर मंगल है, तो पहुँचाने मेँ आपके हाथ कोन 
रोकनेवाला है ! यह सब समझने की वात है । ह 
समाज एकरस वनाना है, नीरस नहीं 
कुछ लोग मुझसे पूछते हैं कि मजदूर-माल्कि; गरीब-श्रीमान्‌ , ये भेद रहेंगे 
या नहीं ! मैं कहता हूँ कि ये भेद ऐसे हैं, जैसे अख और कान | हमारे शरीर मैं 
कैसा चमत्कार होता है, यह देखों । सब्रको अनुभव है कि अगर हमारे कान में 
कोड़ा हुआ, तो आँखों से आँसू गिरते हैं। यद्वपि आँख को तो डुःख नहीं है 
फिर भो कान के दुश्ख से वह रोती है। यह जो आँख ओर कान का प्रेम-संबंध है, 
वही सारे समाज मैं प्रस्थापित हो, यह में चाहता हूँ | फिर चाहें मजदूर मजदूर 
रहे और मालिक मालिक | मजदूर के दुःख से मालिक भी रोबेगा । आखिर 
भगवान्‌ ने हमें अलग-अलग ताकत दी हैं ओर इसलिए, यह दुनिया श्रनंत 
शक्तियों से भरी है । अगर उसने सभी को एक ही शक्ति दी होती, तो छुनिया में 
आनंद नहीं रहता | सात स्वर हैं, इसीलिए, संगीत बनता है। अगर एक ही स्वर 
चले, 'सा सा सा? तो संगीत नहीं बनेगा । संगीत तो तब्र बनता है, जब विधिध 
ध्बनियाँ होती हैं, लेकिन उनमें एकता भी होती है, इसी तरह हमें सारा समाज 
एकरस बनाना है, नौरस नहीं । 
अपनी चीज दूसरे को देने में ही कल्याण 
.. दम चाहते हैं कि भूमि-दान और संपत्ति-दान-यश में आप लोग हिस्सा ले । 
जिसके पास दोनों नहीं है, वह श्रम-दान दे । जिसके पास बुद्धि है, वह बुद्धि दे । 
अपने पास जो भी चीज है, वह दूसरे को देने के लिए है, लोक-सेवा के लिए. है, 
इस वात को हम समझ लें । मेरी थाली मैं से लडड़ उठाकर अगर हाथ उसे वह 
पकड़ रखे, तो परिणाम क्‍या होगा ? लेकिन नहीं, हाथ उदार बनकर उस 
को मुँह में डालता है। फिर मुँह भी उसे अपने पास ही नहीं रख लेता, बल्कि 
गा डाल देता है। अगर यैट ने सी उसे अपने पास ही रखा, 
शन करना पड़ेगा । परंतु पेट उसका रसायन बनाकर सारे शरीर 
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में भेजता है | हर कोई उसे अपने ही पास न रखते हुए दूसरे के पास भेज देते 
हैं, इसीलिए. उस लदइ॒ड़् का मेरे शरीर को फायदा मिलता है। इसी तरह हमारे 
पास धन ओर संपत्ति जो कुछ भी है, वद् फोरन दूसरे के पाल पहुँचानी चाहिए | 
सिफ यही देखना चाहिए कि वह दूसरा व्यक्ति उसका उपयोग श्रच्छी तरह से 
करता हे या नहीं | 

फुटबाल के खेल मैं हम अपने पास आया हुआ गेंद अगर श्रपने ही 
पास रखें, तो खेल खतम हो जायगा | किंतु जहां हमारे पास गेंद आता है, वहीं 
फौरन हम उसे लात मारकर दूसरे के पास भेज देते हैं। इसी तरह संपत्ति पास 
अ्रते ही फौरन लात मारकर उसे -दसरे के द्वाथ में पहुँचा देंगे, तो आपका 
कल्याण होगा ओर अपने ही पास रखेंगे, तो नहीं होगा। यही समझाने में 
आया हैं, जो आसानी से समझने की बात है 

आगे तो ऐसा होगा कि एक मनुष्य गाँव में जायगा ओर भूमि-हीन को 
दँढ़कर उसे जमीन दे देगा | फिर बिनोत्रा ओर कानून की कोई जरूरत ही नहीं 
रहेगी | मुझे बीच का ठेक्रेदार नहीं बनना है। मेंने अच्र तक आठ लाख एकड़ 
जमीन प्राप्त की है। उसका भी में अगर वैय्वारा करने जाऊँ, तो वह नहीं हो 
सकता | इसलिए यह तो सत्र लोगों का काम है, में पुरोहित हूँ । में निमित्त-मात्र 
बनना चाहता हूँ कि मेरे निमित से आपके घर में श्रुभ काये की प्रेरणा होगी । 
और श्राप अपनी भूमि और संपत्ति बॉट देंगे | 

मैने भूमि-दान-यज्ञ के समान संपत्ति-्दान-यज्ञ भी शुरू किया है। इसमें 
दाता ही दहिसात्र रखता है, में उससे मृक्त रहता हैँ | आप संसारी हैं, इसलिए आप 
ही इस काम की जिम्मेवारी उठायें | श्राप कमाई करते ओर अपने वाल-बच्चों को 
खिलाते हैं । बेसे ही गरीत्र को खिछाना एक धर्म माना गया है | 

कम्युनिस्ट लोग थआक्तेप करते हँ कि विनोबा की न जमीन चाहिए, न संपत्ति, 
उन्हें तो कागज चाहिए. | उनकी टीका सही है | इतनी सारी जमीन लेकर में क्या 
करूँगा ? जमीन और संपत्ति तो गाँव की गाँव में ही रहेगी ओर वहीं खर्च होगी । 
में तो सिफ आपको प्रेरणा देनेवाला हूँ । परमेश्वर का भेजा हुआ एक निमित्त 
हूँ। मैं चाहता हूँ कि आपमें से हर मनुष्य यह ब्रत ले कि अपनी-अपनी संपत्ति 
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और भूमि मेँ से छुठा हिस्सा मैं कुट्ुंच के बाहर दूँगा | अब कुटुँच का भरण-पोषण - 
करने से हमारी तृप्ति नहीं होगी | ऐसा समाज हमें निर्माण करना होगा | इस तरह- 
छुठा हिस्सा देने का त्रत लेनेबाले बहुत-से मिल जायँगे, तो हिन्दुस्तान प्राचीन काल 
मैं जेसे वैभवशाली था, उससे भी अधिक बैभवशाली होगा । 


दलीय भेद छोड़कर काम करें 


मेरे इस काम मैं किसी भी तरह की पक्ष-भावना - ( दुरू-मावना ) न आनी 
चाहिए,। भगवान्‌ ने गीता में कह्य है कि निष्काम और निरहंकार भावसे काम 
करो, तभी भगवान्‌ के पास पहुँच सकोगे । इस तरह आप लोग भूदान का काम - 
पार्टी के खयाल से करेंगे, तो वह लाभ नहीं होगा, जो में चाहता हूँ | इसलिए, 
निरहंकार और निष्काम भाव से यह काम करें| यह काम करने से अपने पक्ष की 
इजत बढ़ती है, ऐसी भावना निकम्मी है | वह तो बच्चों की-सी बात है। हम तो 
सेवा का मजा चखना चाहते हैं। हम जो काम करते हैं, उसका फल्ल हम 
परमेश्वर से चाहेंगे, लोगों से नहीं । इसलिए पक्ष-मावना और अहंकार छोड़कर 
यह काम करें, तो एक साल मेँ हिन्दुस्तान की सूरत ही बदल जायगी | 
बेरसो ( हजारीबाग ) 
२६-३० ७३ 


जिया 


बड़े उद्योगों का राष्ट्रीकरण हो ३३ 


दुनिया ने अनुभव से यह देख लिया है कि किसी भी एक राजा के हाथ 
मैं, चाहे वह कितना ही बुद्धिमान्‌ क्यों न हो, सारी सत्ता रखना खतरनाक है । 
इसीलिए, 'राजसंस्था! गयी और अत्र लोकसंस्था' शुरू हुई। राजधस्था में 
जनता का विक्रास नहीं हो सकता था। राज्य-व्यवस्था में जो हुआ, वही व्यापार 
के क्षेत्र मं भी होनेवाला है। अभी यहाँ माँय की गयी कि अ्रश्नक का धन्था, 
जो आज चन्द लोगों के हाथ मैं है, देश के हाथ में हो। यह कोई नया विचार 
नहीं, थ्रागे दुनिया मैं यही होनेवाला है। 


सर्वोदिय के दो सिद्धान्त 

सर्वोदिय-विचार मैं दो बुनियादी बातें मानी गयी हैं: (१ ) रोजमर्रा की 
सारी चीजें--खाना, कपड़ा आ्रादि--गाँव में ही पेदा हों। छोटे-छोटे उद्योगों 
के जरिये व्येग स्वावलम्पी बनें । जो काम घर में हो सकते हैं--जैसे रसोई, कताई 
आदि, बे घर में हों श्रोर जो गाँव में हो सकते हँ--जैसे तेल, जूता आदि--वे 
गाँव में हों। ओर (२ ) लोहा, कोयला, श्रश्नक के जैसे बड़े-बड़े धन्वे--लिनका 
सम्बन्ध न सिर्फ सारे देश के, चल्कि सारी दुनिया के साथ है--किसी व्यक्ति की 
व्यक्तितत सालकियत के न रहें। उन पर समाज की सालकियत हो। इसके 
बगैर सर्वोदय नहीं दो सकता । 


यह अत्यन्त अधम-विचार 


ऐसे बड़े-बड़े धन्वे, जिनमें लाखों मजदूर काम करते हैं, वे चन्द लोगों के 
हाथ में रहें--यह खतरनाक है। इस पर कुछ लोगों का आज्षेप है कि “व्यक्तिगत 
मालकियत न रही, तो छोग उनमें पूरो अ्रक्ल नहीं ल्यायेंगे | आज बे स्वार्थ 
भाव से अकक्‍ल लगते हैं, तो धन्धे किफायत से चलते हैं। पर जत्र वे धम्धे 
सरकार की मालकियत के हो जायँगे, तो वे उन्हें किफायत से नहीं चलायेंगे। 


)र्छ डरे 
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इस तरह उनकी अकक्‍्ल का देश को लाभ नहीं होगा।” अगर यह सही हो, तो 
हना पड़ेगा कि सारे धर्महीन बन गये ! सभी धर्म कहते हैं कि जो काम समाजके 
लिए. करना है; वह पूरी निष्ठा के साथ करना चाहिए.। तब यह कहना कि व्यक्तिगत 
मालकियत रहने पर द्वी मालिकों को इन्सेंटिव ( प्रेरणा ) मिलती है, सपष्य्तः अत्यंत 
अधर्मविचार है। खेद है कि डुनिया में आज यह विचार चलता है, क्योंकि 
आज दुनिया मैं अघर्म चल पड़ा हे 


व्यापार भी बेश्यों का धर्म ही 


हमारे यहाँ चार वर्ण बनाये गये और हरणक वर्ण को अपना-अपनों घर्म 
बताया गया था। ब्राह्मण का घर्म था, छान देंना | वह सवा या पैसों के लिए 
ज्ञान नहीं देता था, बल्कि धर्म के खयाल से ही देता था | क्षत्रियों का घर्म था, 
इश के लिए. सर सिटना और वैश्य का धर्म था, व्यापार। वह उनकी कतेब्य 
और सेवा का साधन था और उस सेवा के कारण उसे अपने पेट के लिए कुछे 
मिलता था। इस तरह हमने व्यापार को भी घर्म बनाया था। 


पसंपत्ति समाज की हो?; यह घर्म-विचार 


जमीन का चैंटवारा हो और बड़े-बड़े घन्चे देश की मालकियत के हो, इसीको 
हम धर्म-व्यवस्था मानते हैं। मैंने शाह्लों का अध्ययन किया है। इससे मुझे 
लगता है कि आज जो चल रहा है, वह अधर्म है। गीता कहती है कि “कर्मस्येवा- 
घिकारस्ते सा फल्लेधु कदाचन । ” आपके हाथ से धर्म का आचरण द्वोने पर जो 
रे मिलेगा, बह भगवान को अर्पण करना है। अगर हमने फलल्लाग छोड़ा, 
तो उसका मतलब होगा: धर्म छोड़ा। कबीर ने अथेशात्र की एक वह 
बढ़ा सिद्धांत बड़ी सरछ भाषा मैं समझाया है : वानी बाढ़ो नाव में, घर सं 
जा का 2 दोनों हाथ उल्ीचिये, यही सयानो काम-॥' नौका के अंदर 
पानी आयेगा, तो वह छूब जायगी! पानी तो चाहिए, पर नौका के 


अंदर नह केसे गन 6 
र नहीं, उसके नीचे । वैसे ही घर मैं संपत्ति बढ़ी, वो खतरा है। 


भगदान्‌ अर्िसक क्रान्ति चाहता है ! इ्ण 


सम्पत्ति बहुत चाहिए, पर घर में नहीं, समाज मैं । जो घर में सम्पत्ति रखता 
है, वह धर्म-हीन है। इसलिए दोनों हाथों से संपत्ति छाया देना ही अक्ल का 
काम है। 
आज राष्ट्रीकरण का विचार ही मान लो 

हमें यह समझ लेना चाहिए कि हमार जीवन खुद का नहीं है। वह हमें समाज 
की सेवा के लिए, मिला है ओर समाज की सेवा करते-करते मुक्त होना हैं | हमारे 
सामने चराचर रूप में णो सारे लोग हैं, वे हमारे स्वाप्री हैं, और हम भक्त है--बह 
आवना जब फेलेगी, तभी सब्र सुखी दोंगे। अगर तभी कोई अपने पास जो कुछ 
है, वह समाज के लिए है, इस दृष्टि से सब्र काम करेंगे, तो राष्ट्रीकरण होने पर 
भी सवकी अक्ल का देश को छाम मिलेगा | कुछ लोग कहते हैं. कि आज देश 
इसके लिए तैयार नहीं हैं। आज नहीं, तो कल होगा | परंठु आज इस विचार 
को तो कबूछ करो। विचार मानोंगे, तो आचार बाद में आयेगा ही | 
डॉमर्चाच. 
३-४- ०३ 


भगवाब्‌ अहिंसक क्रान्ति चाहता है! 


आज के युग को समत्व की भूख 

अवश्य ही आज न केवल हिन्हुत्तान में, बल्कि दुनियाभर में काफी 
विपमता व्याप्त है; लेकिन यह जमाना समता का जमाना है। एक-एक जमाने 
की एक-एक माँग होती है और उसके अनुसार एक-एक गुण को महत्व 
मिलता है । किसी युग में स्वतन्त्रता की मंहत्व मिला, किसी युग में 
विवेक-चुद्धि को, किती युग में सेवा-माव को, तो किसी घुस में आत्म-संशोधन को। 
इस तरह एक-एक युग की एक-एक माँग द्ोती है ओर उसके अनुसार एक-एक 
गुण को सारा समूह चाहने व्यता है। आब समत्व ढी भूख हे । इसलिए इम 
चाहते हैं कि हमारा अधिक-से-अ्रधिक व्यवहार समता पर अ्धिपष्ठित हो । तमता 
का यह विचार कोई नया विचार नहीं, प्राचीन काल से हम उसका महत्त्व मानते 


कक 
ण्ड 
कक 
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आये हैं। गीता ने समत्व की महिमा बार-बार गायी है। मक्त और ज्ञानी के 
लक्षणों में समता का व्यवह्दर अ्थित किया है । इस तरह इसका महत्त्व प्राचीन 
काल से है| किन्तु उस जमाने में उसकी व्यावहारिक आवश्यकता महसूस नहीं 
होती थी, जो आज हो रही है। जमाने की आवश्यकता के अनुसार कोई 
गुण राजा बनता है। आज समत्व राजा बना है। समत्व की यह भूख एक- 
दम नहीं आयी, दुनिया मैं और हिन्दुस्तान मैं भी उसके लिए. कशमकश और 
लड़ाई-फगड़े चल रहे हैं । यद्यपि हिंसा में दोष होता है, फिर भी समत्व की 
भूख इस जमाने को इतनी थी कि विषमता मिटाने के लिए. गलत रास्ते पर 
जाने के लिए भी दुनिया तैयार हुई । 


बच्चों की समान परवरिश हो 


समत्व एकदम नहीं, आहिस्ता-आहिस्ता आयेगा, हमारे प्रयत्न की परा- 
काष्ठा पर आयेगा । आज समत्व आने मैं कुछ देरी हो, तो मी कम-से-कम जहाँ 
तक बच्चों का ताल्‍्लुक है, समता अवश्य हो । बच्चे चाहे शहर के हों या देहात . 
के, गरीब के हो या अमीर के, किंठी भी जाति के हों, आखिर बच्चे ही हैं | उनकी 
हिफाजत समता से होनी चाहिए। अगर हम इतना भी करें, तो समता की सीधी 
राह मिलेगी। हम बड़े लोग विषमता मैं पले हैं, इसलिए विषमता सहन करने 
की हमें आदत है। किन्तु हमारे बच्चों को समान तालोम ओर समान पोषण 
मिले, तो समता का अच्छा आरंभ हो जायगा, यह विचार निरंतर मेंरे मन मैं 
: आता है। मैं किसी भी देद्वात-मैं जाता हूँ और छ््ियों से पूछता हूँ कि तम्हारे 
कितने बच्चे हैं? तो वे जवाब देती हैं, चार या पाँच | इस पर मैं कहता हूँ कि 
आपके चार या पाँच ही बच्चे नहीं, बल्कि गाँव के सारे बच्चे आपके ही हैं । जब 
मेँ यह सुनावा हूँ, तो वे अपढ़ बहनें फोरन मेरी वात को कबूल करती हैं कि 'आप 
जो कहते हैं, सही है। हमने एक रिवाज के कारण कहा था कि हमारे चार या 
रे का हे वास्तव में सब्र हमारे ही हैं।! जब इस चीज को हमारा दिल 
गा ३) तो कमसे-कम बच्चों को समान शिक्षुण और समान पोषण 
४ चीहिए, जो आज हम नहीं दे रहे हैं---बह दुःख की बात है । 


भगवान्‌ जहिंसक क्रान्ति चाहता हैं ! ३७ 


सरकार वाल्टी और जनता छुआ 

स्वराज्य के बाद करने का वड़ा काम यह है कि बच्चों की समान परवरिश 
हो--ऐसी योजना राज्य, विद्वानों और ग्रामीणों की तरफ से हो । लेकिन आज 
यह नहीं हो रहा है, क्योंकि उत्पादन के साधन वेजमीन किसानों के हाथ में नहीं 
हैं । इसीलिए हमने भूदान-यज्ञ शुरू किया है। उससे बहुत वड़ा लाभ यह है कि 
सत्र बच्चों को समान तालीम ओर पोपण मिल सकता है। हम गाँव के सर 
बच्चों को एक खुराक दे सकते हैं| जमीन के आधार पर हम यह सत्र कर सकते 
हैं । सत्रकी समान शिक्षण दे सकते हैं। लेकिन आज यह करने की शक्ति इममें 
नहीं है । जो आज राज्य चला रहे हैं, वे मुश्किल में हैं, इसीलिए उनके पास 
शक्ति नहीं है--यह कहकर हम चुप बैठेंगे, तो ठीक नहीं होगा। कानून में भी 
शक्ति होती है। उसके जरिये कुछ सुधार का काम हो सकता है | परनन्‍्ठु उसकी भी 
एक मर्यादा होती है। जिस कुँए में ही पानी नहीं है, उसमें वाल्टी डालने से 
बाल्‍टी में पानी केसे आयेगा ? जन-शक्ति कुँआ है ओर सरकार बाल्टी | इसीलिए 
हमने जन-शक्ति की बात की | जन-शक्ति बढ़ाना और उसमें तेजस्विता लाना ही 
मुख्य काम है और मुझे उम्मीद है कि भूदान-यज्ञ के जरिये हम जन-शक्ति जाग्रत 
कर सकते हैं। इसका भान अन्न सब्रकों हो रहा है| 


विचार भिन्न हो, पर कार्यक्रम एक 


सब मानते हैं कि यह जन-शक्ति-निर्माण करने का एक साधन है। जन-शक्ति 
निर्माण करने के लिए सत्र पक्षों के भेद मिटाने चाहिए, । हिन्दुस्तान जैसे बड़े देश 
में भेद तो होने चाहिए ओर होंगे ही, उनसे लाभ भी होता है। कल अगर 
हिन्दुस्तान के सब लोगों के दिमाग बिलकुल एक-से बन जाये, तो में कहूँगा कि यह 
देश के लिए खतरा है ओर प्रल्य की तैयारी हो रही है। इसलिए भेद हैं, लोग 
विचार करते हैं, यह टीक ही है। किन्द भेद है तो ऐक्य भी है। मिन्न-मित्र 
विचारों में जो समान अंश हो, उसीका कार्यक्रम बनना चाहिए.। देश में खूब 
विचार-मंथन होना चाहिए | अपनी-अपनी आयडियालाजी” ( विचार-बारा ) का 
अध्ययन होना चाहिए । विचारों का ठंघर्ण भी होना चाहिए। लेकिन जहाँ तक 


श््८ ; -भूदान-गंगा. - 


आचरण का सवाल है, भिन्न-भिन्न विचारों में. जी..समान अंश रहेगा, उसीका 
कार्यक्रम बनाकर तदनुसार आचरण होना चाहिए.। - अगर ऐसा एक भी . समान 
अंश न हो, तो भी मैं कहूँगा कि देश ख़तरे में है। विचारों में एक भी- समान 
अंश न होना और सबके दिमाग एक-से हो जाना--दोनों मैं खतरा, है| खुशी की 
बात है कि अपना देश इस तरह के खतरे में नहीं है। यहाँ मिन्न-भिन्न विचारों मैं 
कुछ समान झश है। इसलिए उसीका कार्यक्रम बनाकर हमें सारी ताकतें उसमें 
लगानी चाहिए, कार्यक्रम तो समान अंश का ही होना चाहिए.। विचारों में जहाँ 
विरोध है, उत पर चर्चा--बहस चलती रहेगी । ३ ० और 
हिन्दुस्तान जैसे एक बड़े देश के लिए. बलवान होना आसान है। यहाँ की 
ज्ञन-संख्या, विस्तार तथा उत्पादन की शक्ति इतनी महान्‌ है ओर यहाँ की संद्क्ृति 
ऐसी है कि इस देश के लिए, कमजोर होना कठिन है और बल्लवान्‌, होना 
आसान । फिर भी हिन्दुस्तान इसलिए कमजोर रहा और आज भी है कि यहाँ 
मिन्न-भिन्न शक्तियों टकराती हैं। इसी कारण शक्तियों का घयव होता है; बहाव 
नहीं । एक के पास दस पोर्ड ओर दूसरे के पास आठ पौर्ड ताकत हो, तो 
(दस धन आठ बराबर अठारह' शक्ति का लाभ देश को मिलने के बजाय दिस 
ऋण आठ बराबर दो” शक्ति का ही देश को लाभ मिलता है। आज भी देश 
में शक्ति कम नहीं और पहले भी कम नहीं थी | किन्तु शक्तियाँ एक-दूसरे से. 
य्कराती हैं, इसीलिए, यहाँ मुसलमान आये और अंग्रेज आये। यहाँ अनेक पंथ 
थे। वे रहें, पर्तु आचरण एक-सा करने की शक्ति हम खो बैठे थे | एक-दूसरे 
. के खिलाफ आचरण करते थे। अगर आज भी वैसे ही पक्त-मेद चले, .ती 
आजादी खतरे में है | है 
आज इनिया में वे ही देश टिक सकते हैं, जहाँ की जनता. एकदिल हो 
जी एकरस बनेंगे | विज्ञान के इस युग में हम दुनिया से परे तो- रह नहीं . 
हल हम अपने देश में चाहे जैसा व्यवहार नहीं कर सकते। देशों के बीच 
आर हक बल कक हल, और उ धरन्से-इधर जाने ही 
उत्तम और गछत, दोनों विचार हा 3395 58 और हज 
ः हर जायेंगे, क्योंकि यह विज्ञान का युग है। 


७३ 
खआार 


& 


हा 


भगवान्‌ अहिंलक ऋान्ति चाहता है ! 


अपना देश विशाल है, पर जब हम समान कार्यक्रम उठा लेंगे, तभी शक्तिशाली 
बनेंगे । हमारे सामने एक ऐसा कार्यक्रम आया है, जिसते जनता में शक्ति निर्माण 
हो सकती है; इसका भान आज सबको हो रह्य है। इसलिए आप अपनी-अपनी 
आयडियालाजी? अपने -अपने दिमाग में रखें। उसे खतम करें, यह तो में नहीं 
ऊंहता, परन्तु एक साथ काम करें। आपके सामने एक सर्वोत्तम, सर्वोंगीण क्रान्ति 
थ्रा रही है, जिसमें साधन और साध्य, दोनों दष्टियों से क्रान्ति होगी | 
भगवाच्‌ यही चाहता है 

आज चुत एक भाई ने मुझसे पूछा कि 'आपकी क्रान्ति सफल नहीं हुई, तो 
आप क्या करेंगे !? ऐसे बिचार में नहीं करता | मैं परमेश्वर पर श्रद्धा रखकर 
काम करता हूँ | में मानता हूँ कि थह उसीका काम है| भूदान-यज्न इतना बड़ा 
और इतना कठिन काम है कि अपनी शक्ति से इसे उठाने की मुझमें हिम्मत 
नहीं हो सकती | जिस दिन इस काम मी आरम्भ हुआ था, जब्र हरिजनों ने 
मुझसे जमीन माँगी और उन्हें जमीन मिली, उस रात मैंने सोचा कि क्या इस 
तरद मैं सब्र गरीजरों को जमीन दे सकता हैँ £ मेरी हिम्मत नहीं होती थी, क्योंकि 
इतिहास में ऐसी वात नहीं बनी थी | आज तक्क मन्दिर और मध्षजिदों के लिए 
थोड़ी-सी जमीन माँगी गयी और मिली; लेकिन गरीजों के लिए जमीन माँगना 
विचित्र बात थी। मुझमें वह शक्ति नहीं थी । फिर भी मुझे अन्दर से शक्ति 
मिली | परमेश्वर ने कहा : 'डरो मत | जमीन माँगो |? तब्र मुझे लगा कि जय 
उसने मुझे मॉँगने की प्रेरणा दी है, तो वह दूसरों को देने की भी प्रेरणा देगा । 
परमेश्वर अधूरा या एकांगी काम नहीं कर पकता। जअन्र उसने बच्चा पैदा 
किया, तो माता के स्तन में बच्चे के लिए, दूध भी पैदा कर दिया | ऐसी श्रद्धा 
ओर विश्वास से मेंने काम शुरू किया | जत्र मुझे केवल २० हजार एकड् जमीन 
मिली, तो मैंने कहा कि मेरी माँग पाँच करोड़ एकड़ की है | मैंने अपनी शक्ति 
पर यह काम नहीं शुरू किया था, बल्कि परमेश्वर की शक्ति पर किया था। 
इसलिए, यह विचार ही नहीं करता कि यह काम सफल नहीं होगा, तो क्‍या 
करना है ! 
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लेकिन जत्र उस भाई ने- पूछ ही. दिया, तो मैंने कहा : अगर यह क्रान्ति 
असफल रही, तो हिंसक क्रान्ति होगी। और अगर परमेश्वर चाहता है, तो- में 
आपको यह भी विश्वास नहीं दिला सकता कि उस दिन मेरे हाथ में भी तल्वार 
नहीं रहेगी | जब यादव-कुल का संहार हो रहा था, तो स्वयं मगवान्‌ तलवार लेकर 
लड़े थे । इसलिए सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा पर निर्भर है। लेकिन जब्र कि 
भगवान्‌ मुझे घुमा रहा है, तत्र यह स्पष्ट है कि भगवान्‌ के मन मैं यही बात है कि 
हिंसक क्रान्ति नहीं होंगी ओर अहिंसक क्रान्ति होगी। अगर भगवान्‌ सारी सृष्टि का 
संहार करना चाहता है, तो उस समय किसकी अल कायम रहेगी १ फिर उसकी 
इच्छा के सामने मेरी अक्ल केसे कायम रह सकती है ! इसलिए वह जो चाहेगा, 
वही होगा। पर आज भगवान्‌ की इच्छा अत्यन्त स्पष्ट और प्रकट है। सूर्य 
के उदय होने पर भी क्या यह कहना पड़ता है कि सूर्य प्रकट हुआ ! जब कि 
आज देश मैं बच्चा-बच्चा भूदान के गीत गा रहा है, हजारों की तादाद मैं गरीब 
दान दे रहे हैं, तब परमेश्वर की इच्छा है कि दुनिया मैं अहिंसक, आर्थिक क्रान्ति 
हो । यहाँ पर अहिंसक राजकीय क्रान्ति हुईं। अपनी आजादी की लड़ाई हिन्दुस्तान 
ने जिस तरह लड़ी, वह एक अदूभ्ुत पद्धति थी। दुनिया में आजादी की लड़ाइयाँ 
बहुत-सी हुई हैं, पर इतिहास मैं लिखा जायगा कि हिन्दुस्तान की लड़ाई उन 
सबसे मिन्‍न थी। वैसे ही इस देश का भाग्य है कि हम आथिक समता भी 
अहहिंसक तरीके से स्थापित करें । भगवान्‌ की यही इच्छा है। 


बिहार की विशिष्ट संस्कृति 


इसका आरम्भ बिहार से हो, यही भगवान्‌ चाहता है। बुद्ध भगवान्‌ की 
वाणी आज सारी दुनिया में सुनायी दे रही है, किन्तु उसका आरम्भ बिहार में ही 
डआ था। गांधीजी के सत्याग्रह का आरम्म भी बिहार मैं ही हुआ। यहाँ की 
जनता की मनोस्चना में एक ऐसी श्रद्धा है, मिसके कारण यह हुआ। मुझे भी 
हा झाते ही ऐसी प्रेरणा हुई कि हम यहाँ का मसत्य हल करें । यहाँ एक 
आाश्ट भ्रकार को संस्कृति है, ऐसा मेरा विश्वास था और दिन-ब-दिन उसका 
अनुभव भी हो रहा है। इसलिए यह यज्ञ सफल नहीं होगा तो क्‍या होगा, 
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ऐसी शंका मन में मत उठाश्नो | ऐसा कहो कि हम इस यज्ञ को सफल करेंगे ही । 
“आत्मा सत्यकामः, सत्यसंकल्प:”--आत्मा में जो सत्य इच्छा आती है, उसकी 
सिद्धि करने की शक्ति उसमें होती है। इसलिए श्रगर हम इस तरह का संकल्प 
करते हैं, तो उसे सफल करके ही रहेंगे । 


गिरिडीह ( हजारीबाग ) 
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भारत धर्म-भूमि है। अ्रति प्राचीन काल से ग्राज तक यहाँ धर्म-भावना 
चरावबर काम करती आ रही है। बीच-बीच में कभी-कभी प्रकाश ओर कभी-कभी 
अन्धकार हो जाता था। जैसे दिन ओर रात एक के बाद एक शञाते हैं, वैसे ही 
देश की जिंदगी में भी कभी-कभी धर्म-सावना ऊपर उठती है, तो कभी-कभी मंद 
पढ़ती है। जब-जब घर्म-भावना मंद पड़ती है, तत्र धर्म को चालना देने के लिए, 
भगवान्‌ समाज को एक नया विचार देता है--एक नया बझब्द देता है। उस शब्द 
अर उस विचार के आधार पर फिर से धर्म का उत्थान होता है । 

इस थुग का धरस-मंत्र 

हमारे लिए आज ऐसा ही एक शब्द 'सर्वोदय' मिला है। इसका मतलब है--- 
ध्षत्रका भला! | पश्चिम के लोग कहते हैं कि अधिक-से-अधिक संख्या का भला 
हो, बहु-संख्या का भर हो | बहु-संख्या के भले के लिए. अल्प-संख्या की आहुति देनी 
पड़े, तो कोई परवाह नहीं, ऐसा वे मानते हैं | लेकिन स्वोदय में सारे भाई-माई 
हैं, सब समान हैं, ऊँच-नीच कोई नहीं है । सच्की समान फिक्र की जायगी, सबको 
आगे बढ़ने का समान मौका मिलेगा, सब्रकों समान तालीम मिलेगी, जिससे वे 
अपनी ताकत से दुनिया की सेवा में लग जायें। इसीका नाम 'सर्वोदिय! है । 
सर्वोदय यह नहीं मानता कि एक के भले के लिए दूसरे का बुरा हो। लोग पूछते 
हैं कि जहाँ एक मनुष्य मानता है कि धन-संचय करने में उसका भला है और 
उसीलिए वद दूसरों को तकलीफ देकर संपत्ति इकट्ठा करने मैं अपना भा मानता 
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है, तो दूसरे के हित-मैं उसके हित का . विरोध होता है। लेकिन मेरा कहना है 
कि जो सच्चे हित होते हैं, वे किसीके विरुद्द नहीं होते ।. अगर मेरा शरीर सुधरे, 
ते आपका कुछ नहीं बिंगड़ता, बल्कि लाभ ही होता है। वैसे ही आपका 
आरोग्य सुधरे, तो मेरा कुछ नहीं बिगड़ता; बल्कि लाभ ही होता है। आप 
पुण्यवान्‌ हैं तो मेरा कुछ नहीं बिगड़ता, बल्कि आपके पुर्य का मुझे स्पर्श 
होता है। में पुण्यवान्‌ हूँ, तो आपका कुछ नहीं बिगड़ता, बल्कि मेरे पुण्य से 
आपकी झुद्धि और दृद्धि होती है। इसलिए किसीका भी हित किसी दूसरे के 
हित' के विरुद्ध नहीं है । हक 
किन्तु छोग अज्ञानवश, जड़ता से मान लेते हैं कि अपना भला सत्ताया ' 
संपत्ति हासिल करने मैं है। इसलिए लोगों को समझाना होगा कि उसमें आपका 
भल्ठ नहीं है, किंसीका शरीर बहुत बढ़ गया, उसका शरीर घटाने में ही उसका 
भव्य होता है। उसी प्रकार किसी भी तरीके से धन प्रात्त करने मैं अपना हित 
है, ऐसा समभनेवाला अज्ञानी है। उसे यह भी समझना होगा कि तुम्हारा ह्द्त 
संपत्ति बाँट्ने में है। हम जब आपको दूसरों की सेवा करेने के लिए, कहते हैं; तो 
दूसरे भी हमारे साथ हमदर्दी और प्रेम रखेंगे, हमारी सेवा करेंगे, यह दुनिया 
का अनुभव है। प्रेम दोगे, तो प्रेम पाओगे । नफरत दोगे, तो नफरत पाओगे । 
आम की गुठली बोओंगे, तो आम का फल पाओगे, ओर बबूल का बीज बोओगे, 
तो बबूल पाओगे । यह नहीं हो सकता कि बबूल बोओ और आम पाओ | यह 
सबने अनुभव किया है। साधु-संतों का भी यही अनुभव है। यह समझना 
मुश्किल नहीं है कि अगर हम दुनिया का प्रेम संपादन करते हैं, तो उसमें हमारी 
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है | इसलिए, सर्वोदय मैं किसी एक के हित का दूसरे के हित से विरोध 
नहा हैं । २ 


अच्छाई की छूत 


ह्ेहो बुराई से बुरा अच्छाई की छूत फैलती है, क्योंकि आदमी के अंदर बुराई 
दे ही नहीं। बुराई के ब्रह्मव मैं बहकर किसीने बुराई की, तो भी बाद मैं वह 
पश्चात्ताप महसूस करता है। बाद में डसे ऐसा छगता है कि मैंने गछती की। 
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हब 


याने चुराइ को भी छत लगती तो ह#, परन्तु वह गहरी नहीं जाती, आत्मा के 
अन्दर नहीं जाती | बल्कि मलाई की छूत गहरी पैठती है, अन्दर जाती 


शा 


रे 


हो 


क्योंकि आत्मा सत्व-स्वरूप है, मंगल है, प्रेममय है, ज्ञानमव है, परम शाद्ध हैं| 
आत्मा को अ्रच्छाई एकदम जेँचती है। 


गरीबों के दान का प्रभाव 


सत्याग्रह का तत्त्व माननेवाले का विश्वास है कि अगर हम सत्य का आग्रह 
ओर सत्य का आचरण करते हैं, तो उसका असर हुए बगेर नहीं रहता । आजतक 
सत्याग्रह का प्रयोग अन्याव के विरुद्ध प्रतीकार करने में करते थे। पर सत्याग्रह 
की प्रक्रिया इतनी ही, केवल विरोधात्मक नहीं है । हम अपने जीवन में सत्य पर 
ही भरोसा रखें, परमेश्वर पर भरोसा रखें और अंत में सत्य की ही विजय 
होनेवाली है, ऐसा विश्वास रखकर काम कर, तो उसीका नाम हैं सत्याग्रह | 
मूद्यान में जिन हजारों गरीओं ने दान दिया, उन्होंने एक सत्याग्रह ही तो चलाया 
8 | उसका असर श्रीमानों पर हुआ । उनमें आ्राज जो कंजूस दीखते हैं, वे कल 
हमारा काम उठानेवाले | वेदों में ऋषि यार्थना करते हैं कि “जों कृपण है, 
उसका मन तू समृद्ध बना, उसके मन को दान की प्रेरणा दे ।” ऋषि की यह 
प्राथना निकम्मी नहीं, काम का हैं, वह सफल हैं । झाज वह प्रार्थना फल रही है | 
लोगों के हृदय की गांटे खुल रही है | परित्थिति उन्हें प्रेरणा दे रही है। परि- 
स्थिति का मतलब यद कि गरीब उन्हें प्ररणा दे रहे हैं। उन गरीतं के दानों 

का 'पुणया असर किये बगेर नहीं रह सकता । इसलिए जब्र कोई हमें सुनाता है 

कि श्रीमान्‌ लोग नहीं दे रहे हैं ओर इसलिए वे 'विढ़ते भी हैँ, तो में उनसे 
कहता हैँ कि चिढ़ों मत, विश्वास रखो कि जो आज नहीं देता, वह इसलिए, नहीं 
देता कि कछ देनेवाला हैं। कालात्मा इस काम के अनुकूल हो रहा है। हिन्दुस्तान में" 
एक पुण्य की, धर्म की भावना फेल रही है । पुण्य का मतलब यह नहीं कि अच्छे 
काम का फल दरसरी दुनिया में, त्वर्ग में मिलेगा। में जब पुण्य की बात करता 
तो स्वर्गलोक में पहुँचानेवाले पृण्य की नहीं, बल्कि इस इुनिया में स्वयं लानेवाले 


गुण्य की वात करता हूं | 


४४ भुंद्ाच-गंगा 


'गरीब मेरी जबान से बोल रहे है 


आज हिन्दुस्तान मैं एक घम-विचार फेल रहा है। तैलंगाना में २॥ साल 
पहले जब यह काम शुरू हुआ था, तब कोन इसके बारे मैं जानता था | किन्तु 
आज देश-भर में इस आन्दोलन के लिए. सब लोगों के मन में आशा बन गयी 
है। गरीब कहते हैं. कि 'भूखी जनता अब न सहेगी, धन और घरती बट के 
रहेगी ।” “अब न सहेगी” का मतलब यह नहीं कि हाथ मैं तलवार लेकर कत्ल 
करने के लिए. जायगी | इसका अर्थ यही है कि भूखी जनता अब पहले की लैसी 
दीन और लाचार बनकर नहीं रहेगी। वह वे-जबान नहीं रहेगी, बल्कि बोल 
उठेगी और प्रेम से कहेगी कि हमैँ सी आपके जैसा खाने का हक है । हम मेहनत 
करके खाना चाहते हैं | बनी-बनायी रसोई नहीं चाहते । हमें मिद्टी दिलाओ । 
हम मिट्टी की कीमत मानते हैं, ऐसी पुकार वे करेंगे और अत्यन्त शांति से, प्रेम 
से, मन में किसीके भी प्रति देष-भावना रखे बगेर पुकार करेंगे। उनकी पुकार 
मेरे शब्दों द्वारा प्रकट होती है| वे मेरी जब्रान से कह रहे हैं । 
लोग पूछते हैं कि वे खुद क्यों नहीं कहते १ मैं कहता हूँ कि मैं कह रहा हूँ, 
इसीलिए, वे नहीं कहते । मैं उनकी तरफ से भीख नहीं, बल्कि हक माँगता हूँ । 
मेने दो साल पहले ही कह दिया था कि मैं भिक्षा माँगने नहीं, बल्कि दीक्षा देने 
आया हूँ । ऐसी ही दीक्षा गया जिले में बुद्ध भगवान्‌ ने सभ्रसे पहले दी थी | 
यहीं से उन्होंने धर्म-चक्र-प्रवतीेन किया था, जिससे उनका धर्म॑ सारी दुनिया मैं 
अल गया | बुद्ध भगवान्‌ ने जो बीज यहाँ की जमीन मैं बोया था,'उस पर अब तक 
मिट्टी पड़ी थी। वैसे काछ की मिट्टी पड़ना जरूरी भी था| लेकिन आज उसमें 
अकुर फूड रहा है। लोग मुझसे पूछते हैं कि आप पैदल क्यों घूमते हैं ? में जवाब 
देता हूँ कि बुद्ध भगवान्‌ क्‍या मोटर से घूमते थे या हवाई जहाज पर चढ़े थे ! 
पर उनकी आवाज जिसुवन मेँ फैल गयी। क्या बुद्ध भगवान्‌ चीन और जापान 
गये थे १ विचार का प्रचार तो आत्मा से होता है, मोटर से या हवाई जहाज से 
नहीं । जहाँ आत्मा जाग जाती है, वहाँ उसका प्रचार सारी दुनिया मैं होता है । 
अपर सुझमें या आपमें उतनी शुद्धि आ जाय, तो वैठे-वैठे ही हम ढुनिया को 


पुण्यमय साधनों से सामाजिक क्रान्ति छ्ज 


जगा सकेंगे | लेकिन आज उतनी शक्ति नहीं आयी है, इसीलिए हम पैदल घूमकर 
लोगों के हृदय में पहुँचना चाहते हैं । 
हज संघटन 

लोग पूछते हैं, “आप कोई संस्था या संघटन क्यों नहीं खड़ा करते १” पर 
क्या यह काम संघटन से होगा ! जो धर्म-भावना है, वह कया गाँटें बाँधथ-बाँध- 
कर फेलती है ! वह दीपक के समान दूसरे दीपक की प्रकाशित करती जाती है । 
मेरा जितना विश्वास सत्य का जप करने मैं है, उतना संध्रटन में नहीं। यह 
नहीं कि संघटन की णरूरत ही नहीं पड़ेगी; परन्तु मनुष्य शुभ विचार जपता 
ओर रटता चल्ा जाय, तो उसके साथ जरूरी संघटन ऐसे ही पैदा हो जाता 
है। अगर इस काम के लिए, संघटन जरूरी है, तो पैदा होगा ही ओर जरूरी 
नहीं, तो नहीं पैदा होगा। अगर में संघटन बनाता, तो मेरी एक कांग्रेस कमेटी 
बनती और में उसका अध्यक्ष बनता याने मैं संकुचित बन जाता | किन्तु मेरा 
संघटन नहीं है, इसीलिए मैं व्यापक हूँ, दुनिया का अंश हूँ, दुनिया मैं श्ौर 
अपने मैं में किसी भी तरह का भेद ही नहीं मानता। जो अपने अलग-श्रलग 
घर और अलग-अलग संस्था बनाकर बैठे हैं, उनसे में कहता हूँ कि आपके घर 
में और संस्था मैं मेरी हवा का प्रवेश होने दो, तो आपका घर शुद्ध होगा। 

धर्म-काय का अवसर 

अपने देश में आज एक धर्म-कार्य करने का मौका आया है। जिन्दगी में 
लेने के मौके कितने आते हैं, परन्तु देने का मोका बरसों में नहीं भाता | हम बटों- 
रते हैं; पर आज उससे अधिक भाग्य का, देने का मौका आया है। भगवान्‌ ने 
मनुष्य को हाय दिये हैं, जानवर को नहीं । “हाथ दिये कर दान रे ।” हाथ से 
हम अच्छे भी काम कर सकते हैं, ओर बुरे भी । किसी जन्म में हम मी चार पाँव 
के जानवर होंगे। पर भगवान्‌ ने इस जन्म में हमें दो ह्यथ और दो पाँव दिये हैं, 
ताकि हम हाथ से अच्छा काम कर सके ओर पेरों पर खड़े होकर सिर ऊँचा 
करके आसमान में चिंतन कर सके | व्यक्ति के जीवन में देने का मोका आता है, 
पर सारे देश के जीवन में देने का यह मौका आया है। यह हमारा बड़ा भारी 
भाग्य है। यह एक ऐसा पुण्य का अवसर है, जो फिर नहीं मिलेगा | 


श्द भ -... सूदान-गंगा 


ऐसे महान धर्म-कारय मैं जो भी शरीक होना चाहते है, उन्हें चित्त शुद्ध 
करके शरीक होना चाहिए। इसमें किसी तरह के पक्ष-मेद के लिए. कोई गुंजा 
नहीं है। इसमें सब्र पत्तों का सहयोग हासिल है। यह एंक निर्विवाद कार्य है| 
धर्म-काय निर्विवाद ही हो सकता है। शाज्लकारों ने कहा है कि धर्म-कार्य 'सर्वेषास्‌ 
अविरोधेन' होना चाहिए । घर्म-कार्य का किसीके साथ विरोध नहीं हो सकता 
हाँ, अधर्म के साथ विरोध होता है ओर वह घोर विरोध होता है,. बह मिठ नहीं 
सकता | जैसे राम-रावण-युद्ध ! 'रामरावणयो: युद्धम! कैसे हुआ १ बह सवाल 
पूछा गया, तो जबाब मिला+ 'दामरावणयोरिव'--जैसे राम-रावण का युद्ध हुआ, 
थाने उसके जैसा वही हुआ, दूसरी कोई भी मिसाल नहीं है | इसमें किसी भी तरह 
के बीच-बिचाव की गुंजाइश नहीं है। अधर्म के साथ धर्म का घोर विरोध है 

जब दिल खोल करके दान दिया जाता है, तो देनेवाले के चित्त की उन्मति 
होती है और सारे समाज की भी उन्नति होती है। भूदान-यज्ञ सारे समाज के 

कल्याण के लिए शुरू हुआ है। हमें आशा है कि इससे हिन्दुस्तान का समाज 

एकरस बनेगा । जिसे हम सहयोगी समाज कहते हैं, जिसमें सबको सेवा का पूरा 
मौका मिलता है, विकास का पूरा अवकाश मिलता है, इस तरह का सर्वोद्य-समाज, 
अहिसिक-समाज, परस्पर सहयोगी समाज, एकरस समाज हम बनाना चाहते हैं । 
भूदान-यज्ञ इसकी नींव है। गाँव के लोग यह समझ लें कि भूमि सब्रकी है, कोई 
अपने को भूमि का मालिक न समझे, तो सर्वोदय की नींच पक्की होगी । उसके 
चाद खादी, नयी तालीम वगैरह सब चलेगा । 


क्रान्ति अहिंसक हो होती है 
क्रान्ति पहले दिलों में होती है और फिर समाज में । जहाँ दिलों में क्रान्ति 
नहीं होती, बल्कि वह लछादी जाती है और हिंसा से क्रान्ति होती है, वहाँ वास्तव 
में क्रान्ति होती ही नहीं। कुछ छोग मुझसे पूछते हैं कि क्या अहिंसा से क्रान्ति हो 
सकती है १ यह तो ऐसा सवाल है कि क्या पानी से प्यास घुझ सकती है ! जैसे 
पानी ही से प्यास बुक सकती है, दूसरे किसी भी तरह से नहीं, वैसे ही क्रान्ति 
अहिंसा से ही हो सकती है, दूसरे किसी भी तरीके से नहीं। फिर भी दुनिया 


पुणयमय साथनों से सामाजिक क्रान्ति 2७ 


मैं बह बात चली कि समाज का आमूल परिवतंन हिंसा से होता है। खासकर 

श्चात्यों का ऐसा खयाल है | किन्तु हिंसा से कभी भो क्रान्ति नहीं हो सकती | 
इससे तो नयी आनेवाली हालत ओर ही बदतर सावित होती है । जहाँ साधनों में 
ही क्रान्ति होती है, वहीं सच्ची क्रान्ति होती है। जहाँ वे ही पुराने, जंगली, पशु- 
शक्ति के साधन इस्तेमाल किये जाते हैं, वहाँ कैसे क्रान्ति होगी ! गलत साधनों 
से सही साइस केसे प्राप्त हो सकता है ? असत्य से सत्य कैसे प्रात्त हो सकदा है! 
लेकिन इतिहास में लोगों ने हिंसा के प्रयोग किये हैं। एक बार हिंसा कर छेंगे 
ओर फिर शांति कायम होगी, ऐसा लोग समझते हैं, पर शांति की स्थापना 
शांति से ही हो सकती है, हिंसा से नहीं। जिन्होंने सोचा हो कि एक दफा हिंसा 
कर छेंगे, फिर शांति और प्रेम का स्थापन होगा, तो यही कहना होगा कि उन्होंने 
अग्नि से ठंडक निर्माण करना चाहा | 


सामाजिक क्रांति होकर रहेगी 


गीता ने बार-बार कहा है कि जो भी समाज-शुद्धि का काम करना चाहता हो, 

यज्ञ-दान-तप से ही करना होगा। इसीलिए भूदान का आरम्म श्रभी से नहीं 
प्राचीन काल से हुआ है। मेरा पूरा विश्वास है कि यह भूमि-बज्ञ, दान ओर तप 
की भूमि होकर रहेगी | अब बड़े लोगों के दिल पिघरल रहे हैं | हम तो, पहले 
ही कहते थे कि भगवान्‌ हरएक के हृदय में बसता है। सिफे उसकी भक्ति 
ओर आवाहन केते करना, यह हम सीखें, तो भगवान्‌ की प्रसन्‍नता लाजिमी है, 
यह मुझे विश्वास है। इसीलिए मुझे कभी भी निराशा नहीं हुईं । मुझे! ऐसा कमी 
भी नहीं लगा कि मेरी तपस्या से कम फल मुझे; मिल रहा है, वल्कि सुझे तो ऐसा 
'छगा कि मुझे ज्यादा फल मिल रहा है। गरीब लोग तो पहले से ही दान देते 
थे | लेकिन गरीत्रों की तपत्या-भावना गरीबों तक ही सीमित नहीं रह सकी | 
बह श्रीमानों को भी छूने लगी है| सारा हृदय एक ही है, इसी विश्वास पर मेने 
-काम शुरू किया था | हृदय अलग-अलग नहीं हैं । एक ही हृदय मैं एक क्षण 
में उत्साह होता है, तो दूसरे क्षण में निशशा आती है। एक कण में उदारता रहती 
, तो दूसरे क्षण में कंजूसी आती है। एक क्षण में क्रांति रहती है, तो-दूसरे 


क्षण में क्रोध पैदा होता है। इस तरह एक ही हृदय के एक क्षण में अलग- 
अलग भाव आते हैं; पर मानव-हृदय एक है, उसका अनुभव आयगा | हिन्दुस्तान 
में जित तरह पुण्य साधनों से राजकीय आजादी हासिल हुईं है, वेसे ही सामाजिक 
'क्रांति मी पुण्य-साधनों से ही होगी | 


अकबरघपुर ( बिहार ) 
१७-४- ७३ 


पहले दिल जुड़ने दो, फिर जमीन ६: 


समझने की बात है कि छुनिया की सारी संपत्ति भगवान्‌ की है। उसमें 
से कुछ तो भगवान्‌ ने पैदा नहीं की, मनुष्य ने पैदा की है, ऐसा हम कह सकते 
हैं। किन्तु मनुष्य की बुद्धि भी तो भगवान्‌ की ही देन है। इस अथ्थ मैं हम 
कह सकते हैं कि सब संपत्ति भगवान्‌ ने पैदा की है। फिर मी हम मान लेते 
हैं कि बुद्धि हमारी है। इसीलिए हम कहते हैं कि कुछ संपत्ति भगवान्‌ ने पैदा 
की है और कुछ, मनुष्य ने । हम जहाँ संपत्ति का विचार करते हैं, वहाँ यह मूलभूत 
बिचार समर लेना चाहिए कि जो बुनियादी चीज भगवान्‌ ने निर्माण की है, वह 
सबके लिए. है | उस पर सत्रका अधिकार है। यह विचार यहाँ के लोगों के दिल 
में बैठ जाता है । इसे समझाने के लिए. हम कुछ वत्वज्ञान न रशिया से छाये हैं, 
और न चीन से । 

हम जमीन के माछिक नहीं हो सकते 

हवा भगवान्‌ की देन है। उस पर चंद छोगों का अधिकार हो, 
नहीं सकता । इसी तरह पानी भी सबके लिए. है और जमीन भी उसी कोटि मैं है । 
मनुष्य भले ही जमीन पर मेहनत करता हो, लेकिन यह दावा नहीं कर सकता 
कि हमने मिद्दी पैदा की है। मनुष्य एक मसुट्ठीमर मिट्टी भी नहीं पैदा कर 
सकता । इम तो जमीन छोड़कर जानेवाले हैं। कई आते हैं ओर कई ज़ाते 
परन्‍्ठु जपीन कायम ही रहती है | हम मिट्टी में से ही पैदा हुए और मिट्टी में ही 
मिल जाते हैं। फिर सी यह कहे कि हम जमीन के मालिक हैं, तो यह विचार 


के 


दिल जुड़ने दो, फिर जमीन ४६ 


ह2। 8 ॥। 


पहल 


को ठीक नहीं जँचता । पुराने जमाने मैं जब जमीन ज्यादा थी, तब वह किसके 
हाथ में है, इसकी कोई परवाह नहीं थी | किन्तु आज जमीन कम है ओर आबादी 
ज्यादा है। इतलिए चंद लोगों के हथा जमीन हो; जो उस पर खुदकाश्त न कर 
पाते हों ओर जो काश्त करते हों, उनके द्वाथ में जमीन न हों--इस तरह की हक 
की परिमापा मानना गलत है। हवा ओर पानी मुक्त हैँ, वेसे जमीन भी मुक्त है 
हम जमीन के मालिक कभी नहीं हो सकते | 

हम भूमिपति नहीं हो सकते, भूमि के पुत्र ही हो सकते हं। वेदों ने कह 
है: “माता भूमिः पुत्नो5ह एथिव्या:? । हम भूमि के युत्र ही होने का दावा कर 
सकते हैं और वैसा ही दावा दूसरे असंख़्य छोग भी कर सकते हैं | जो काश्त 
करना चाहता है, वह भूमि-पुत्र है। यह बुनियादी उसल मान छो कि जमीन 
सत्रकी है, सबके लिए है ओर सेवा के लिए है। आज जो हमारे पास जमीन 
है, उसके हम नाममात्र के मालिक हैं, सेवा के लिए। उस पर अधिकार तो 
परमेश्वर का ही है | वह अधिकार परमेश्वर की ओर से गाँव को मिल जाता है 
और जमीन गाँव की हो जाती है । 

हम छुटे हिस्से की दी माँग तो करते हैं | जिनके पास बहुत अधिक णमीन 
है, वे अपने लिए थोड़ी-सा रखकर बाकी सारी-को-सारी जमीन दान में दे दें। 
मध्यम श्रेणीवा् से में छुठा हिस्सा माँगता हूँ । ओर जो त्रिलकुलू ही गरीब हों, 
वे जो भी दें, उते में 'मुदामा के तंदुछ! सममूँगा | इससे उनकी सहानुभूति ओर 
नैतिक शक्ति प्रकट होती है। अक्सर कम्युनिस्ट भाई यह आत्षेप उठते हैं कि 
थे गरीब से क्यों लेते हैं ?? तो, में कहता हैँ कि यह एक अहिंसा की प्रक्रिया है। 
जब तक आप अर्दिसा की न सममेंगे, तत्र तक यह भी आपकी समझ में 
नहीं आयेगा | हम तो श्रीमार्नों से ही लेना चाहते हैँ। परन्तु उन्हें देने के लिए 
प्रबत्त करने के निमित नैतिक दवाव चाहते हैं। भले ही हम हिंसा न करें, पर 
अध्टिसक या नैतिक दक्षाब को भी नहीं मानेंगे, तो निष्किय बनेंगे। ऐसी 
अहिंसा से कुछ काम नहीं होगा । 

यह डराना नहीं, कमंविपाक है 
यह तो एक धार्मिक काम है। शाज्ल कहते हैं. कि 'अरद्धया देयम, अश्नद्धया 
ड 
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अदेयस्‌, दिया देयस्‌ सिया देयम--कोई शम से भी देना चाहे, तो कोई हज नहीं | 
एक बच्चा नंगा घूमता है, क्योंकि उसमें उसे शर्म नहीं छगती | किन्तु जब 
उसे चीज का भान होता है, तत्र ज्ञान होता और शर्म आती है। जिसने शर्म या 
लोक-लज्जा से दान दिया, तो कहना पड़ेगा कि वह भी विचार समझता है, 
इसीलिए देता है। यह है 'हिया देयम' | वैसे ही हम कहते हैं कि भय से भी दे दो । 
इसका मतलब यह नहीं कि नहीं दोगे, तो हम कत्ल कर देंगे । इस तरह से भय से 
देना हम नहीं चाहते | लेकिन अगर हम किसीसे कहें कि तेरे बिस्तर पर साँप 
पड़ा है, इसलिए, बिस्तर छोड़ दे, तो हमने उसे जो वास्तव मैं भय है, वही 
दिखाया है--सच्चा डर ही दिखाया है। मनुष्य को जिस चीज से डरना चाहिए, 
उस ज्ञीज से डरना ही अच्छा है। ओर जिस चीज से नहीं डरना चाहिए, 
उस चीज से न डरना ही अच्छा है। भय भी अच्छी बात है। कोई भय से ही 
क्यों न सही, पर घुरा काम नहीं करता, तो ठीक ही है। 

पूछा जाता है कि आप यह क्‍यों कहते हैं कि झूठ बोलोगे, तो नुकसान 
होगा, हिंसा करोगे तो नुकसान होगा, दुनिया मैं विनाश होगा १ लेकिन यह डर नहीं, 
विचार है। “बुर काम करने से बुरा फल मिलता है, इसलिए, बुरा काम मत 
करो? यह हम सममाते हैं, तो वह डर या मय मी धार्मिक है। समाज को समभझाना 
ही चाहिए. कि जमाने को न पहचानते हुए उदार दिल से दान न दोगे, तो खतरा 
है। इसमें हम कोई डराकर नहीं कहते, बल्कि विचार ही समझ्काते हैं। बुराई का 
फल बुरा होता है? यह कहना डर नहीं, यह तो कर्मविपाक या कर्मपरिणाम है। 
गरीबों ने हमें भर-भरकर दिया है। परमेश्वर कैसा नाटक करता है ओर दुनिया 
को कैसी तकलीफ देता है ! उसमें उसे क्या आनंद आता है, वही जाने | उसने 
बड़ों के दिल छोटे बनाये हैं और .छोटों के दिल बढ़े। इससे दोनों को 
तकडीफ होती है। छोटे लोग उदारता से अधिक दान देते हैं, तो उन्हें तकलीफ 
सहनी पड़ती है ओर बड़े नहीं देते, तो मी उन्हें तकलीफ सहनी पड़ती है। 
इसमें मगवान्‌ को क्‍या मजा आता है ! 

पहले दिल जुड़ने दो, फिर जमीन 
कुछ लोग ऐसा भी आक्षेप करते हैं कि आप कदठे-कट्ठे का दान लेते हैं, 


पहले दिल जुड़ने दो, फिर जमीन हट 


इससे जमीन के टुकड़े-टुकड़े हो जायेंगे | लेकिन आज जो दिलों के ठुकड़े हुए हैं, 
क्या वे आपको अच्छे लगते हैं ? आज दिल द्ू८ रहे हैं। अगर दिल जुड़ जायें, 
तो जमीन तो थआ्रासानी से जुड़ सकती है। एक बार जमीन गरीब को देने पर फिर 
उसे समझाना कठिन नहीं कि 'सहकार करो”। लेकिन पहले से ही सहकार की 
शर्त लगायी जायगी, तो उस पर अंकुश रहेगा ओर फिर एक मैनेजर की जरूरत 
होगी । इसलिए, आज तो में उसी गरीब को जमीन का पूरा अधिकार देना 
* चाहता हूँ, यह समझाकर कि जमीन का मालिक तो परमेश्वर है । यह तो अक्ल 
की बात है, कि पहले क्या जोड़ना चाहिए ? जहाँ दिल टूटे हैं, क्‍या वहाँ जमीन 
जुड़ सकती है ? एक भाई ने मुझसे कह्य कि 'को-ओऑपरेशन ( सहकारिता ) करने 
के लिए, लोग तैयार होंगे, तभी में जमीन दूँगा |? मैंने कह्दा कि '6म लोगों को 
समझाओं |” पर उसे अनुमब आया कि लोग कहते थे--म को-ओॉपरेशन 
में नहीं आयेंगे ।! आज दूसरे कोई भी सहकारी काम हम न करें और उर्न्ह 
लोगों पर यह शर्ते लगायें कि को-ऑपरेशन करो, तो हमें उन पर अंकुश रखने 
की योजनों करनी होगी | वे तो आज ही डरे हैं। वह भाई मेरी बात समक ग्रया 
कि दिल को पहले जोड़ना चाहिए । 

छोटे ठुकड़े मैं अधिक पैदा होता है या बड़े ठुकड़े में, ऐसी बहस क्‍यों करते 
? यह तो अ्र्थशासत्र की एक मामूंढी बात है कि छोटे या बड़े जिस 
हे में अधिक पैदा होता हो, वैसे ठुकड़े बनायेंगे | दिल जुड़ने पर अधिक 
होता है। छोटे या बड़े टुकड़े से नहीं, मेहनत से अधिक पेदा होता है, यह 
हमारा अपना अनुभव है। ढुनियाभर में भी छोटे ढुकड़ों से अधिक पैदा होने 
का कई जगह अनुभव आया है। मजदूर को जब हम मालिक बना देते हैं, 
तो वह प्रेम से काश्त करेगा और फसल बढ़ेगी दही । अक्सर जहाँ अ्रच्छी फसल 
दीखती है, वहाँ पूछने पर पता चलता है कि माल्कि गरीब है और जहाँ खराब 
फसल दीखती है वहाँ पूछने पर पता चलता है कि मालिक श्रीमान्‌ है। “अब्तेन्टी 
छेंड लार्ड' की बात सभी जानते हैं | इसलिए अशथंशात्र के ये छोटे-छोटे सवाल 
खड़े मत करो | हमारा काम बुनियादी क्रांति का काम है; जिससे समाज के 
मूल्यों मैं पूरा परिवर्तन होगा | 


हट (४ 
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ह कुंछ लोग कहते है कि आपका काम खतरनाक है ।. एक बार जमीन की भूख 
बढ़ गयी, तो हिंसा के लिए, कम्युनिस्में के लिए. रास्ता खुल जायगा | लेकिन . 
ऐसे खतरे से मैं डरता नहीं। न संशयम्‌ अनारुद्य, नरो भद्गवाणि पश्यति । 
संशयम्‌ पुनरारुह्म, यदि जीवति पश्यति ॥” खतरा उठाकर सफल हो जाओगे, 
तो बहुत पाओंगे | खतरा है, इसलिए मैं दूर नहीं भागूगा । क्या कभी कोई यह. 
कहता है कि चूल्हा जलाने से घर को आग लगने का ' खतरा है, इसलिए चूल्द 
ही मत सुल्गाओ १ चूल्द्ा सुल्गाये ब्रिना रसोई हो ही नहीं सकती, भोजन के 
लिए, चूल्हा तो सुलगाना ही पड़ेगा | लेकिन इस बात का खयाल रखना होगा 
कि उससे घर न जले । मुझू पर दूसरा आजक्षिप यह उठाया जाता है कि विनोचा 
मरनेवालों को जिला रह है। और पुराना ढाँचा कायम करने का और क्रांति 
को रोकने का काम कर रहा है। इस तरह जत्र मुझपर दोवरफा आक्षेप होता है, 
तो मैं समझता हूँ कि मैं सही-सलामत बीच मैं हूँ और मेरा काम बिलकुल ठीक 
हो रहा है | * । 
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पाला और गुलदस्ते की संस्कृति 


[ गाँववालों ने दी हुईं फूलों की माला की ओर देखते हुए ] 


यह हिन्दुस्तान की खास सभ्यता है कि फूल अलग-अलग हैं, पर सबको 
एक माला में पिरोया गया है। सब्र फूलों की अपनी-अपनी विशेषता है, पर 
सबको एक सूत्र में गूथा गया है। दूसरे देशों की सभ्यता में गुच्छु ( गुरूदस्ता ) 
बनाते है, उसमें फूलों को आजादी नहीं रहती | इसी तरह उस समाज में संघटन 
की जो परम्परा चली आयी है, उसमें भी व्यक्ति की कोई कीमत नहीं है | लेकिन 
हिन्दुस्तान की सम्यता मैं व्यक्ति की कीमत है, फिर भी सब्रको एक प्ृत्र में 
पिरोया गया है। दम गणित की समता नहीं, आध्यात्मिक समता चाहते हैं | हम 
चाहते हैं कि सब सब पर समान प्रेम करें | भगवान्‌ ने अनन्त भेद पेदा किये हैं । 
सारेगमपथध नी? ये सात स्वर होते हैं, तमी संगीत बनता है। सस स 
यह एक ही स्वर चले, तो संगीत नहीं बनता | किन्ठु जिस तरह संगीत के लिए 
सात स्वर चाहिए, उत्ती तरह वे एक-दूसरे के विरोध में भी नहीं जाने चाहिए--- 
तंवादी होने चाहिए, तमी संगीत होता है। हम चाहते हैं कि सारे समाज को 
एक सूत्र मैं पिरोया जाय ओर फिर भी हरएक व्यक्ति को पूरी आ्राजादी मिले | 

थ्राज तो कुछ बच्चों को तालीम बहुत मिलती है, ओर कुछ को बिलकुल 
नहीं | ऐसा भी कहा जाता है कि कुछ जातियाँ को तालीम नहीं मिलनी चाहिए | 
पर यह ठीक नहीं, सत्रको समान मौका और सबको समान ताढीम मिलनी 
चाहिए.। फिर जिसमें योग्वता हो, वह श्रधिक उन्नति करेगा | किन्तु आभाज इम 
समान अवसर देते ही नहीं ओर ऊपर से कहते हैं कि फलानी जाति में गुण है 
ही नहीं । दरएक को गुण प्रकट करने का मौका मिलना चाहिए | तभी समाज 
को उत्तकी शक्ति का लाभ मिलेगा, जो आज नहीं मिल्ल रहा है। एक मनुष्य सबको 
भेड़ों के समान हाथ में रखे, एक मनुष्य सत्रका इन्तजाम करे--यह खतरनाक 
रचना है। ऐसी रचना अब्र नहीं चलेगी । 
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जब सारा समाज आगे बढ़ रह हो, तब हम भेड़ों के समान सबको समझू- 
कर एक ही व्यक्ति के हाथ मैं सारा इन्तजाम सॉंपनेवाली रचना करें, तो ऐसा 
समाज टिक नहीं सकता | अंग्रेज जब यहाँ आये, तब बड़े-बड़े जहाज नहीं थे । 
इतने दूर से . वे छोटी-छोटी किश्तियों मैं ही बेठकर आये । किन्तु उन लोगों ने 
सारे हिन्दुस्तान पर अधिकार कर लिया, क्योंकि यहाँ के आम लोगों का इन्तजाम 
कुछ लोग करते थे, आम लोगों को इन्तजाम करना मालूम ही न था। इसीलिए, 
उन चन्द इन्तजाम करनेवालों को जब अंग्रजों ने हराया, तो देश हार गया। 
अंग्रेज यहां की आम जनता से कभी लड़े ही नहीं। वे सिर्फ राजा-महाराजा 
ओर व्यापारियों के साथ लड़े | इस तरह अगर अब भी आम लोगों को आगे 
आने का मौका न दें, तो हमारी आजादी टिकेगी, इसकी गरेंटी हम नहीं दे 
सकते । इसलिए, हरएक व्यक्ति को विकास का पूरा मौका देना चाहिए, । 

हमें सबकी खाना-पीना मिले, इसकी उतनी फिक्र नहीं, जितनी सबको 
विकास का पूरा मौका मिले, इसकी है। खाना-पीना तो चाहिए, ही, पर उससे भी 
अधिक महत्त्व हम विकास को देते हैं। हम चाहते हैं कि देश को मजदूरों को 
अक्ल का पूरा छाभ मिले। कुछ छोग कहते हैं कि उन्हें जमीन देने से पैदावार 
घटेगी। मैं कहता हूँ कि मुझे यह घटी हुई पैदावार मंजूर है, क्योंकि उससमें 
उनकी अक्ल का उपयोग होता है। हम हरएक को इसीलिए जमीन देना चाहते 
हैं कि उसका पूर्ण विकास हो और उसकी शक्ति का देश को उपयोग हो । 
पकरी बरवाँ 
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जब कोई देश ञाजादी हासिल करता है, तो उसके पास अमछी काम की 
गुस्झात होती है । जब्र तक आजादी द्वासिल नहीं होती, तब तक देद्य के लिए. 
कोई धर्म ही नहीं होता | जो स्वतंत्र है, उसीके लिए धर्म होता है। हमारे 
शत्रकार भी बह करो ओर यह मत करो” यह आज्ञा उसीकों देते है, जो उस 
आज्ञा का पालन करने के लिए, स्वतंत्र होता है। जो गुठ्यम होता है--जों अपनी 
इच्छा से न अच्छाई कर सकता है और न तुराई, ऐसे पराधीन मनुष्य के लिए 
शातत्रकार न तो कोई आज्ञा करते हैं और न कोई धर्म ही बताते हैं। जब तक 
देश स्वतंत्र नहीं था, तत्र तक धर्म का आचरण नहीं हो सकता था। इसलिए 
पहला कदम देश की आजाद बनाना ही था । णत्र तक आजादी प्राप्त नहीं हुई, 
तब तक उसे प्राप्त करने के सिवा दूसरा कोई काम नहीं हो सकता था। किन्तु 
जत्र आजादी प्रात्त हो गयी, तब समाज-सेवा का धर्म श्आरंभ हुआ | गरीगों की 
भूख मिटाने का धर्म आरंभ हुआ । अब गाँव की सेवा करनी दे, गाव की 
संपत्ति बढ़ानी है, गाँव में भाईचारा, न्याय और समता लानी है, गाँव छुखी 
और स्वस्थ बनाना है ) 

यह भोग का समय नहीं है. 

किन्तु यहाँ जब से स्वराज्य आया, तभी से बहुत-से छोग समझने लगे हैं कि 
अब भोग करना है। एक बड़ी निधि मिली है, इसलिए, अब भोग में होढ़-ठछी 
लग गयी है कि कोन कितना भोग करता है, कौन कितना अधिकार पाता है | पर 
यह मानना गलत है कि अब कतंव्य खतम हो गया और भोग का आरंभ हुआा 
है। भोग का आरंभ याने शक्ति के क्षय का आरंभ। अगर शक्ति के क्षय का 
आरंभ भी करना है, तो शक्ति पूर्ण होने के बाद करो | पूर्ण चंद्र होने के बाद 
उसका क्षय होता है, तो वह शोभा देता है। परन्ठ जहाँ अमावास्या ही स्‍ल 
गयी, वहाँ क्षय कैसे होगा ? अंग्रेजों ने एक दिवाला निकली हुई दूकान हमारे 
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हाथ मेँ दी। अंग्रेजों ने हमें दरिद्री हालत में छोड़ो ! ऐसी हालत मैं, जब कि 
उसमे से सार खींचना ही अतंभव था। 


हमारी प्राचीन ग्राम-रचना 


अंँग्रेजी-राज आने के बाद यहां .की पुरानी सभ्यता टूट गयी। पहले यहाँ 
ग्राम-सभाएँ होती थीं, पंचायत का राज चल्ता था। गाँव की पैदावार, गांव की 
तालीम, गाँव की रक्षा आदि गाँव का सारा महत्व का कारोबार पंचायत ही करती 
थी। पंचायत का मतलब है, पाँचों जातिवाले मिलकर काम करते थे। वह एक 
किस्म की सामुदायिक योजना थी। सारी जमीन पंचायत की थी। ओर किसान 
को काश्त करने के लिए, उसका एक हिस्सा दिया जाता था। बेसे ही घोबी, नाई 
आदि सभी को एक-एक हिस्सा दिया जाता था। इस तरह सारा गाँव झक 
परिवार के जैता रहता था ओर गाँव मैं पंचायत का राज चलता था। इसीको 
असली स्वराज कहते हैं । अंग्रेजों के आने से वह सारा इंतज्याम और कल्पना 
टूट गयी और पैसे का राज आया। भगवान्‌ से मी अधिक पैसे की पूजा होने 
लगी । लेकिन पैसे की कोई कीमत नहीं है। पेसा लफ॑गा है ओर उसीके हाथ 
हमने अपना सारा कारोबार सॉंप अपनी जिन्दगी बर्बाद कर दी ! अरे, पैसा तो 
नासिक के प्रस में पैदा होता है। उसका कोई स्थिर मूल्य ही नहीं है । इसीलिए 
तो हरएक को लगता है कि अधिक-से-अधिक पैसा इकट्ठा किया जाय, जिससे 
वह बाल-बच्चों के काम आये। पेसे पर भरोसा नहीं रख सकते, इसी कारण 
अधिक-से-अधिक पैसा इकट्ठा करने की इच्छा होने लगी । 
लेकिन पुराने जमाने मैं ऐसा नहीं था। तब तो किसीको तेल की जरूरत 
तो वह तिल्‍ली लेकर तेली के पास पहुँचता और उससे कहता कि मुम्हे तेल 
पेरकर दे दो और तुम खली ले लो। तब पैसे का कोई सवाल ही नहीं था। 
एक कौड़ी का भी हिसाब नहीं रखा जाता था। सभी दिल से उदार थे। नाई 
बढ़ई, घोबी, सब्र किसान का सालभर का काम करते थे। कोई हिसात्र नहीं रखते 
थे कि किसने सावभर में कितना काम किया। नाहक काम तो को ई छेता 
ही नहीं था। और हरएक ने मान लिया था कि फसल का हिस्सा सबको 


धर्म का सामाजीकरण ज्छ 


मिलेगा | अ्रगर फसल कम आती, तो सत्रकों कम मिलता, याने दुःख बँट जाता 
था। झोर अगर फसल ज्यादा आयी, तो सत्रको ज्यादा मिलता था, याने सुख 
भी बढ़ जाता था | लेकिन आज तो कोई दुःखी होता है, तो अकेला ही हुःखी 
होता है | उसके दुःख से समाज दुःखी नहीं होता । इसी तरह कोई सुखी होंता है, 
तो अकेला ही सुखी होता है, उसके सुख से समाज सुखी नहीं होता । जिस समाज 
में व्यक्ति के सुख-दुःख से समाज मुखी या दुःखी नहीं होता, वास्तव में वह 
समाज-सचना ही नहीं। वहाँ समाज-रचना टूट गयी, यही कहना होंगा। अंग्रेज 
जाने के बाद यहाँ ऐसा ही हुआ | 


मूर्ति की प्राणप्रतिष्ठा करें 

इस तुरह स्पष्ट है कि हमारे हाथ में कोई निधि नहीं आयी, बल्कि पुरुषार्थ 
करने का उपाय आया है। अत्र हम चाहे जो रचना कर सकते हैँ । स्वराज्य के 
पहले हम चाहे जो रचना नहीं कर सकते थे, विदेशी सत्ता उतमें बाधा डाल्वी 
थी। अब ही तो काम करने का मौका आया है । इसीलिए में जवानों से कहता 
हूँ कि आप आगे बढ़िये । चूहों का समय तो अंग्रेजों को निकालने में ही चला 
गया, लेकिन आज आपके हाथ में बनाने का काम आया है। आप चाहे जेसी 
मूर्ति बनाओ । अपनी कारीगरी दिखाने का अवसर आपको मिला है, ऐसा अवसर 
उन्हें नहीं मिल्य । तुम लोगों को तो देश पर जो दबाव था, उसीको हटने में 
सारा श्रम करना पड़ा। लेकिन आप ऐसे जमाने में आये हैं, आपकी ऐसा 
सुश्रवसर मिला है कि आप अपने इच्छानुसार समाज बना सकें । आज आप मूर्ति 
बना ओर उसको प्राणप्रतिष्ठा कर उसे मंदिर में स्थापित कर सकते है | उस समय 
तो मंदिर ही हाथ में नहीं था, लेकिन आज वह हाथ आ गया। अबत्र उसमें 
मूर्ति होनी चाहिए | 

हमें अभी तक पूरी आजादी नहीं मिलो है, सिर्फ़ राजकीय सत्ता द्वाथ में 
आयी है । वास्तव में गाँव-गाँव में आजादी आनी चाहिए । आजादी की हरारत 
ओर गर्मी हर गाँव मैं महसूस होनी चाहिए। सूर्योदय दिल्ली या पवनेवार्ल ने 
महसूस किया और गाँववालों ने सिर्फ सुना कि वर्हों सूर्योदव हुआ, यह नहीं हो 


सकता | सूर्य जब उगता है, तो हर गाँव मैं उसकी रोशनी फेल जाती है। वेसे 
ही स्वराज्य की हर रात और प्रकाश हर गाँव मैं फेलना चाहिए । लेकिन वह नहीं 
हुआ । सिफ मंदिर या इमारत हमारे हाथ में आयी। इतने से ही भक्ति का 
आरंभ नहीं होता | मूर्ति की प्रतिष्ापना के बाद ही मक्ति का आरंभ होता है| 
इसलिए, अन्र जवानों का काम है कि मूर्ति बनाये, फिर उसकी प्रतिष्ठापना करें, 
फिर पूजा करें, किर नेवेद्य चढ़ायें और उसके बाद मोग भोगें। लेकिन वह भोग 
भी भोगने की नीयत-से भोगोगे, तो राष्ट्र का क्षय ही होगा । उसे परमेश्वर का 
प्रसाद समझकर मोगोगे, तो पूजा चलती रहेंगी; नहीं तो शक्ति क्षीण हो जायगी । 
लेकिन आज तो भोग का सवाल ही नहीं है । अमी मूर्ति की प्राणप्रतिष्ठा और 
पूजा करना बाकी है। जवानों को एक बहुत बड़ा मौका मिला है। गया में 
हमने जो भूमि का मसला हाथ में लिया है, उसे हल किये बगैर हम्न चैन नहीं 
लैंगे, ऐसी प्रतिज्ञा लेनेबाले एक हजार तरुण सेवक हमें चाहिए। .भर्थ वा 
साधयामि, देहं वा पातयासि' ऐसा प्रण करनेवाले युवक चाहिए। में उनसे 
कहूँगा कि मूर्ति केसी बनानी है, यह लेगों को समझाओ | इसके लिए पहले 
जमीन का बँटवारा करना होगा । फिर नये ढंग से आमोद्योग चाद करने होंगे । 
जो ढंग इस जमाने में टिक सके, वैसा ही ठंग अपनाना होगा। नयी तालीम 
चलानी होगी। नये धर्म की स्थापना करनी होगी | पुराना धर्म चल नहीं सकता, 
जिसमें छुआछूत वगैरह है । जैसे गोकुछ में श्रीकृष्ण भगवान्‌ घर का मक्खन 
सब्रकों बाय्ते थे और सब मिलकर प्रेम से खाते तथा मिलकर रहते थे। वेसे 
ही अब करना है। 


नारायण-घर्म की स्थापना 


हम चाहते हैं कि सब लोग इस भावना से भोग करें कि 'समाज की सेवा 
करके मुझे परमेश्वर का प्रसाद मिला है और अब इसका सेवन कर मैं फिर से 
सेवा करूँगा, क्योंकि मेरा शरीर सेवा के लिए है|”? जैसे मशीन को तेल देना 
आवश्यक कतंब्य होता है, शोक नहीं--ऐसा कभी नहीं होता कि मशीन में आज 
इत्र डाढ, कल दूसरा--वैसे ही शरीर के लिए. जितना आवश्यक हो, उतन 
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ही उसे देना चाहिए । खिलाने का शौक नहीं होना चाहिए.। जैसे हम यन्त्र को 
जितना आवश्यक है, उतना ओर जो आवश्यक है वही तेल देते हैं, वैसे ही 
शरीर के साथ करना चाहिए। किसीको शोक होता है, तो सत कातने का होता 
है, चर्ख में तेल देने का नहीं । कताई के समान धर्म-कार्य का था सेवा का शौक 
रखना चाहिए, खाने का याने तेल देने का नहीं । श्रगर हम इस खयाल से काम 
करेंगे, तो सब मेंद खतम हो जञायगे | शब॒री भीलनी के जूटे बेर भगवान ने 
सेवन किये, क्योंकि प्रेम था। प्रम एक महान्‌ घम्म है, जिसमें सारे धर्म डुव 
जाते हैं। सूरज का प्रकाश जहाँ फेलता है, वहाँ सारे तारे खतम हो जाते है । बेसे ही 
प्रेम-धर्म के प्रकाश के सामने दसरें सारे धर्म ज्ञीण हो जाते हैं। आज वहीं प्रेम-धर्म 
लाना है। समाज देवता है और व्यक्ति को उसकी पूजा करनी है। नारायण की 
सेवा करने के लिए नर-देह मिली है। नारायण याने नरों का समुदाय । नारायण 
की सेवा की--जिसे आप भक्ति-मार्ग कहो या और भी कुछ--में तो 'माय- 
यण-घर्म! या भागवत-धर्म' कहूँगा | वही धर्म मे छाना चाहता हूँ । मेरा-तेरा, 
मेरी इस्टेट, तेरी इस्टेट--ये सारे भेद मियने हैं । 


भक्ति-मार्ग आसान क्यों ? 


आज तक भक्तों ने कहा है कि भेद छोड़ दो। परन्तु हमने वह माना कि 
यह तो सिफे परम भक्तों के लिए ही है। किन्तु अभेद का धर्म सिफे महात्माश्रों 
के लिए है। यह मानना गलत है, वह तो सत्रके लिए है। हमारी यह बड़ी भारी 
गलती हुई कि हमने सारा आचार महात्माओं को सॉंप दिया। स्थितप्रश्न के 
लक्षण हम रोज गाते हैं, परन्तु कहते हैं कि वह आदर तो महात्माश्री के लिए 
है, हमारे लिए नहीं है। मान-अपमान समान मानना--यह हम जो सोज गाते 
हैं, वह महात्माओं के लिए है--इसका मतलब यह है कि जो अच्छाई है, धरम का 
असली रहस्य या मेवे हैं, वह सब्र भक्तों को अपंण कर दिया और मानने लगे 
कि सिर्ष उन भक्तों का दर्शन करने से हम मुक्त हो जायेंगे। सज्जर्नों के दर्शन 
में ताकत है, यह में मानता हूँ परन्तु वह ताकत जिसने महसूस की, उसके लीवन 
में परिवर्तन होना चाहिए,। तभी वह सच्चा दर्शन है | 
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हृदय संकीर्ण रखेंगे, हृदय के छोटे-छोटे टुकड़े बनायेंगे । इस तरह आचार और 

विचार मैं फर्क नहीं होना चाहिए, | हमैँ जेसे जमीन सबकी बना देनी है, वेसे ही 

धर्म भी सबका बना देना है। 'परदुःखेन ढुःखिताः विरलाःः ऐसा मत कहो, 

बल्कि यही कहो कि मानव का लंक्षुण है, दूसरे के दुःख से दुःखी होना । जो दूसरे 

के दुःख से दु :खी न हो, ऐसा सख्त ओर कठिन मनुष्य ही दुल्म है। सारे. 
मनुष्य प्रेममय दिलवाले हैं, ऐसा कवि बोले, यह हम चाहते हैं । 


धर्म की तकसीम पर 

हमें धर्म को मठों या मंदिरों में सीमित नहीं रखना है, और न वह स्थितप्रश 

के ही सिपुद करना है, बल्कि समाज मैं छाना है | संपत्ति के बारे में मी पहले यह 
था कि कुछ लोग माँ-बाप थे ओर बाकी सारे बच्चे | मा-बाप समझते थे कि 
चच्चों की परवरिश करना हमारा काम है| किन्तु अब ऐसा नहीं रहा। अब बच्चे 
अपनी परवरिश कर सकते हैं | इसलिए, माँ-बाप को यह अहंकार छोड़ देना 
चाहिए, कि हम ही बच्चों की परवरिश कर सकते हैं। में ज॑मीन की तकसीम 
चाहता हूँ, संपत्ति की तकसीम चाहता हूँ, अक्ल को तकसीम तो भगवान्‌ ने कर 
ही दी है, अब में धर्म की मो तकसीम चाहता हूँ । आज तक अपना धर्म क्या 
है ! यह शाज््कारों से पूछना पड़ता है, धर्मग्रन्थों में जाकर देखना पड़ता है । 
लेकिन क्‍या कोई माँ किसी शाज््रकार के पास पूछने जाती है या किसी मनुस्मृति में 
देखती है कि बच्चे को दूध पिलाना मेरा धर्म है या नहीं ! वह धर्म तो उसे सहज 

ही मालूम होता है| प्रेम, दया आदि घर्म, भी इसी तरह सहज रूप से स्फुरित 
होने चाहिए। किसी गीता या मनुस्मृति में उन्हें देखने-पूछुने की जरूरत न 

होनी चाहिए ] 
रामराज्य हृदय सें पेदा होगा 

हम रामराज्य स्थापित करना चाहते हैं | लेकिन रामराज्य मैं क्या था ? वहाँ 

एजा राम थे, प्रजा राम थी और सारे राम थे, राम के सिवा दूसरी कोई चीज ही 

नहीं यी। जब हनुमानजी लंका जलाकर वापस आये और उनसे कहा गया कि तुमने 

चुत बड़ा पराक्रम किया, तो उन्होंने कहा : पराक्रम मेरा नहीं, रामजी का है! ! 
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रावण से मी उन्होंने कहा कि 'में तो रामनी का एक तच्छ सेवक हैँ, मेरे-जैसे 
लाखों वहाँ पड़े हैं ।!” इस तरह रामराज्य में जो कुछ बनता, सारा राम के नाम 
पर बनता था। हरएक के दिल में सचाई, प्रेम, सत्यनिष्ठा भरी हो, तो रामराज्य 
आयेगा । 

कुछ लोग कहते हैं कि गांधीजी के बाद हमने उनके शिप्यों को सत्ता सोंप दी, 
फिर भी रामराज्य नहीं आवा १ लेकिन रामराज्य क्या ऊपर से गिरनेवाला है ! 
कोई दिल्ली से पुड़िया भरकर रामराज्य भेबनेवाला है ! रामराज्य तो हृदय में 
पेदा होगा। स्वराज्य प्राप्त होने के बाद आपने कितना द्य छोड़ा, कितना काम-क्रोध 
छोड़ा--यह जया हृदय के अन्दर देखों। श्रगर न छोड़ा हो श्रोर पहले 
जैसे ही पत्थर बने हुए हों, तो रामराज्य केसे आयेगा ! आज हम सबको बड़ा 
ही सुन्दर मौका मिला है। गाँव-गाँव अस होइ अनंदा' हम गॉव-गाँव आनन्द 
देखना चाहते हैं । हम रोनी सूरत नहीं देखना चाहते | हम चाहते हैं कि कोई 
यह न कट्दे कि में हुः्खी हैँ। अगर कोई मुमते यह कहे कि में दुश्खी हैं, 
तो मैं उससे कहूँगा कि व्‌ नहीं, में हुःखी हूँ | इस तरह उसका दुःख मियने 
के लिए में फौरन कूद पढ़ें, तो ढुःख का दर्शन ही न होगा । 

जब समाज मेँ भक्ति नहीं रहती, तमी दुःख का दर्शन होता है। सारे समाज 
में पैदावार कम हो या ज्यादा, अगर भक्ति है तो सुख होगा । अगर हम दृसरेके 
दुःख से दुःखी होते हैं, तो पैंदाबार कम भी रहे, तो भी हम झुखी होंगे। कुएँ से 
एक वाल्टीमर पानी निकला, तो भी कुएँ में गड॒हा नहीं पड़ता, क्योंकि सारे 
बिंदु गडदा बुझाने के लिए दौड़ पड़ते हैं। उन बिंदुओं में इतना स्नेह रहता है कि 
सारे पानी की सतद नीचे गिर जाती है, पर गडढा नहीं पड़ता। लेकिन किसी 
गेहूँ के ढेर से एक छेर गेहूँ निकाल लो, तो गड॒ढा पड़ जाता है। दो-चार गेहूँ 
महात्मा वहाँ गिरते ओर गड॒टा बुकाने की कोशिश करते हैं, फिर भी वह कायम 
ही रहता है। थ्राज के समाज की यही हालत है | समाज के दुःखरूपी गड़दे को 
भरने के लिए थोड़े-से महात्मा आते हैं, पर उतने से गड़टा नहीं भस्‍ता। उन 
महात्माओं ने अपना काम तो कर दिया, पर गड़ढा बना ही रहा । इस तरह 
स्पष्ट है कि चंद महात्मा होने से गड़ढा भरता नहीं। लेकिन जब सरि-के-सारे 
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व्येग पानी की बूँदों की तरह गड॒ढ़ा मरने के लिए दोड़ पड़ें, तो पता ही न 
चले कि कभी गड॒दहा था या होया | अतः जब हम दूसरों के दुःख से दुःखी होते 
हैं, तो समाज में चाहे पेदावार कम हो या ज्यादा, कोई दुःखी नहीं हो सकता। 
अमेरिका कितना संपन्न देश है, फिर भी वहा दुःख नहीं, ऐसी बात नहीं; क्योंकि 
वहा कोई भी एक-दूसरे को परवाह नहीं करता । इसलिए सुख-दुःख पेंदावार पर 
निर्भर नहीं है। एक के दुः्ख मैं सारे हिस्सा लेंगे, तो समाज मैं दुःख रहेगा 
ही नहीं । 


पकरी बरवाँ 
२१-४- ७३ 
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आज मुझे कुछ कम्युनिस्ट भाइयों ने सवाल पूछे हैं। उनका मैं जवान 
दूँगा। मुझे खुशी है कि यहाँ कुछ कम्युनिस्ट भाई काम कर रहे हैं। मैं चाहतां 
हूँ कि वे ठीक ढंग से काम करें | मैं उन्हें विश्वास दिल्लवता हूँ. कि हिन्दुस्तान के 
गरीबों के उद्धार की जितनी चिंता उन्हें है, उतनी ही मुझे भी । उन्हींकी तरह मैं 
भी गरीबों का कल्याण चाहता हूँ और मेरा प्रश्न उसी दिशा मेँ चल रहा है। 
इसलिए मैं उनका सहयोग चाहता हूँ । उनमें और हममें कुछ विचारभेद हैं. और 
हिन्दुस्तान जैसे बड़े देश में उनका होना छाजिमी भी है | लेकिन जहाँ तक गरीत्रं 
की सेवा का प्रश्न है, वे गरीत्रों से जितना प्रेम रखते हैं, उतना ही हम भी रखते 
हैं इसीलिए. उनका सहयोग चाहते हैं | अ्रगर उन्हें ऐसा लगे कि गरीत्री की 
समस्या का हल करने का यह तरीका अच्छा है, तो हम डनसे सहयोग की 
अपेक्षा करेंगे । । 

यह प्रेम का एक चिह्न ! 

हम सबसे जमीन माँगते हैं, इसका मतलब यह नहीं कि हम सबसे समान 

जमीन मांगते हैं । जो मध्यम श्रेणी के किसान हैं, उनसे छुठा हिस्सा माँगते हैं । 


गरीबों से दान क्यों ? दर्ज 


बड़े-बड़े काश्तकार और जमींदारों से कहते हैं कि आप अपने लिए. थोड़ा-सा रख- 
कर बाकी सारा-कानसारा दान दे दें | ओर जो विछकुछ गरीब हैं, उनसे हम प्रसाद 
के रूप मैं वे जो भी दें, अहण कर लेते हैं | जैसे सुदामा के तंदुल से मगवान्‌ 
प्रसन्न हो गये, वैसे ये गरीब लोग अगर थोड़ा भी दे देते हैं, तो भारत-माता 
प्रसन्न हो जाती है, क्योंकि वह तो प्रेम का एक चिह्न है। जत्र तक देश के सत्र 
वेजमीनों को जमीन नहीं मिलती, तत्र तक हम माँगते जायेंगे । 

मुझसे अक्सर पूछा जाता है कि गरीबों से दान क्यों लेते हो ? मुझे इसका 
जवात्र देने में खुशी होती है, क्योंकि इससे ज्ञान-प्रचार हो जाता है। हम णो 
गरीतों से जमीन लेते हैं, उसके चार कारण हैं : 


सवसे गरीब को मदद 


नर 


(१) आज समाज में सबसे ढुःखी वेजनीन लोग हैं। उनकी 
तुलना में गरीब किसान भी सुखी हैँ । ग्राखिर हम जत्र किसोकों सुखी या 
दुःखी कहते हैं, तो किसीकी ठुलना से ही न कहते हैं ! थ्गर कोई अपने से 
नीची श्रेणीगले की ओर देखे, तो वह खुद को सुखी सममेगा ओर 
अपने से ऊपरवाले की भोर देखे, तो खुद को दुःखी समभेगा । इसलिए आज 
समाज में जो सबसे ज्यादा दुःखी है, उसके लिए. हरएक को थोड़ा-थोड़ा त्याग 
करना चाहिए। समुद्र सबसे नीचे की सतह पर है, तो दुनिया का सारा पानी 
उसीकी तरफ बहता है ) पहाड़ का पानी भी समुद्र की तरफ दोड़ता है और 
मैदान का पानी भी। अगर उस पानी से यह कहें कि तू क्यों समुद्र की तरफ दोड़ता 
है, तू वो निचान पर है? तो वह कहेंगा कि समुद्र से तो में उँचान पर हूँ। 
इसलिए में भी उसीकी तरफ दोट्टेंगा | इसी तरद जैसे श्रीमान्‌ का यह कतंव्य दो 
जाता है कि बेजमीन के लिए कुछ दे, वेसे ही गरीब का भी वद कतव्य है, क्योंकि 
जी बिल्कुल वेजमीन हैं, उनके द्विसात्र से वह गरीब किसान भी कुछ सुखी ही 
है। इसलिए हरणक की जिम्मेवारी यह हो जाती है कि वेजमीन के लिए कुछ- 
न-कुछ करें | यही बात हम सिखाना चाहते हैं, अन्यथा जिनके पास कम जमीन 
है, उनका कुछ क्तंथ्य ही नहीं रह्य, ऐसा हो जावगा । लेकिन दरएक का कुछ 

फू 


६६ भूदान-गंया 


कतंव्य है। मेरे लिए पर्यात रोटी मेरे पास नहीं है, तो भी अगर कोई भूखा 
मेरे पात आरा जाय, तो मेरे पास जो भी कुछ है, उसमें से एक हिस्सा उसे देना 
मेरा कर्तव्य है। यह एक धर्म है और हम यही घर्म-सावना समाज में लाना 
चाहते हैं | आल 
आसक्ति का निराकरण 

(२) आखिर हम सिखाना चाहते हैं कि जमीन पर किसीकी मालकियत ही 
न रहे। आज श्रीमान्‌ अपने को अपनी जमीन का मालिक समभता है, वेसे 
गरीब भी अपनी थोड़ो-सी जमीन का अपने को मालिक सममता है। दोनों 
खुद को जमीन का मालिक मानते हैँ | पर हम दोनों को मालकियत की इस भावना 
से मुक्त करना चाहते हैं । जैसे प्यासे को पानी पिछाना अपना कतंव्य है, वैसे ही 
जो जमीन माँगता है, .उसे जमीन देना भी अपना करतेव्य है, क्योंकि जमीन 
परमेश्वर की है--यह हम समझना चाहते हैं। आज मालकियत की भावना 
श्रीमान्‌ और गरीब, दोनों में है। वैसे तो एक जंगल में रहनेवाले वाबाजी के पास 
भी जो दो लेंगोटियाँ रहती हैं, उनमें उसकी उतनी ही आसक्ति रहती है, जितनी 
एक श्रोमान्‌ की अपने ढेर कपड़ों में। इसलिए हम सत्रको आसक्ति से 
छुड्टाना चाहते हैं । हु 

नेतिक प्रभाव 

( ३)» हम श्रीमानों से जमीन माँगें, तो उसके लिए हमारा उन पर असर भी 
. दोना चाहिए । लेकिन अपर कैसे हो ! क्या हमारे पास शक्ति है! हमारे पास 
. नतो पिस्तौल है और न उसकी ताकत पर विश्वास | हमारा तो मानना है कि 

. पिस्तौल से कोई काम नहीं बनता, बल्कि विगड़ता ही है। इसलिए हम नैतिक 

शक्ति निर्माण करना चाहते हैं। जब हजारों गरीब दान देंगे, तो मैतिक शक्ति 
पैदा होगी और उसका असर श्रीमानों पर होगा, और ऐसा हो भी रहा है। पहले 
तो भ्रीमान्‌ लोग हमें यल्ते थे, पर अब हजारीबाग में उन छोगों ने हमें बहुत 
जमीन दी । उन्होंने अब जमीन इसीलिए, दी कि जब दो साल तक यरीब लोगों ने 
हम पर दान की वर्षा की। आखिर दर्म भी एक चीज होती है! और बेशर्म 
के लिए शर्म होना भी अच्छा है। शार्त्नों ने कह्य है कि "हिया देवम !” 


गरोबों से दान ज्यों ? द्छ 


नंतिक शक्ति प्रकट करने का यह एक तरीका है। जिन्होंने एक लाख दिया, वे 
राजासाहव मुझसे मिलने आये थे। मेने उनसे कह कि आपने दान दिया हैं, 
सोतों अच्छा किया; लेकिन सिर्फ इतने से काम नहीं चलेगा। आपको तो 
अपनी थेली में के औरों से भी दान दिलवाने का काम करना चाहिए। उन्होंने 
मेरी बात स्वीकार कर ली। और आहिस्ता-आहिसा ये बड़े लोग मेरा काम उठा 
लेंगे, ऐसी मुझे उम्मीद है । कारण गरीशों ने जो दान दिया है, इसपे एक नेतिक 
शक्ति निर्माण हो रही है। 


सत्याग्रह्य-संनचा का [नसमाण 


(४) मेने कई भार कहा है कि हम तो अपनी सेना तैवार कर रहे हैं | 
हमें ऊँच-नीच का भेद खतम करना है और ऐसी सेना बनानी है, जिसके आधार 
पर लड़ाई लड़ सकें | जिन्होंने दान दिया या त्याग किया ओर हमारे काम के 
प्रति सद्दानुभूति दिखायी, वे ही हमारे सैनिक बनेंगे । हमारी सेना हिंसा की नहीं 
है । हिंसा की सेना में तो बे दी लिये जाते हैं, जिनकी बत्तीस इञ्च की छाती होती 
हैं । लेकिन हमारी सेना में दाखिल होने के लिए त्याग की छाती चाहिए । भागे 
कभी अगर श्रीमार्नों के दिल न खुले, तो हम एक कदम ओर भी शआागे बढ़ेंगे। 
गज जो कर रहे हूँ, उससे एक भी कदम आगे नहीं बढ़ेंगे, ऐसी हमने अपने 
लिए केद या मयाटा नहीं रखी है । कारण हमारा इस पर विश्वास नहीं । 
हमारे लिए प्रेम की शक्ति होनी चाहिए। मां बच्चे के लिए, क्रितना त्याग 
करती है, लेकिन बढ जत्र देखती है कि बच्चा बुरे रास्ते पर जा रहा है और 
डठका उसे हःख होता है, तो वह कया करती है ? वह सत्याग्रह ही तो करती 


है। वह उपवास करती ओर खुद उसे समभ्ाती है। दूसरों को तकलीफ दिये 
बगर खुद सहन करना ओर समझाना ही सत्याग्रह है। 
सत्याग्रह की अमोघ शक्ति 
सत्याग्रह का नाम लेकर में कोई धमकी की बात नहीं कह रहा हूँ | में जानता 
हूँ कि सत्याग्रह का दुरुपयोग हो सकता है ओर इन दिनों तो अक्सर हो रहा है। 
लेकिन में मानता हूँ कि सत्य का आचरण आग्रहपूर्वक्क करना चाहिए, ताकि 


/क 
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सामनेवालों के हृदय पिघल जाये। इसके लिए चाहे जिस त्याग की तैयारी 
हो, वही सत्याग्रह है। में यह भी मानता हूँ कि अगर एक भी सच्चा सत्या- 
अही दुनिया मैं होगा, तो उसका असर दुनियामर पर पड़ेगा ओर दुनियाभर 
का हृदय पिघलेगा | लेनिक उसके मन मैं सारी दुनिया के प्रत्ति प्रेम होना चाहिए | 


गलत ओर सही उपवास 

लेकिन आज तो छोटे-छोटे कार्मों के लिए--जैसे प्रांत बनाने के लिए. भी-- 
उपवास होते हैं। यह सारा गलत है, क्योंकि हम देख रहे हैं कि उससे ऐसी 
प्रतिक्रियाएँ. होती हैं, जो मूल उद्देश्य से सर्वथा भिन्न होती हैं | जहाँ उपवास 
का परिणाम सबके दिल मैं प्रेम-भाव निर्माण होने मैं होता है, वही सच्चा उपवास 
है। लेकिन जहाँ उसकी विपरीत प्रतिक्रियाएँ होती हैं, द्वेष-भाव और झगड़े 
होते हैं, वह उपवास गलत है। उपवास तो बही होना चाहिए, जहाँ जिसके 
विशेष में वह किया जाता हो, उसके प्रति हमारे मन मैं प्रेम हो और उपवास 
के बाद सामनेवाले को शर्म मालूम पड़े । उसे ऐसा लगे कि मैंने दुष्टता की, 
गलती की | जिसके विरोध में में उपवास या सत्याग्रह करता हूँ, अगर उसके 
मन मैं ऐसी भावना न आयी, तो में कच्चा सत्याग्रही साबित होऊँगा। सामने- 
वाले के मन में जब यह भावना हों कि इस व्यक्ति के मन मैं मेरे लिए प्रम है, 
तभी मैं सच्चा सत्याग्रही साबित होऊँगा । 


केवल विरोध ही सत्याग्रह नहीं 


... इसलिए जब में सत्याग्रह की बात कहता हूँ, तो डरिये नहीं । यह मैं विचार 
को सफाई के लिए कह रहा हूँ। मेरा तो मानना है कि हमारा यह जो काम दो 
साल से चल रहा है, वह एक किस्म का सत्याग्रह ही है। हममे भी सत्याग्रह का 
अध्ययन किया है, इसलिए हम कुछ तो उसे सममे ही हैं । सत्याग्रह का अर्थ 
यह नहीं कि किसी एक मौके पर किसीके खिलाफ कुछ करना | इसलिए हमारा 
जो सारा काम चछ रहा है--पैदल घूमना, गाँव-गाँव जाकर छोगों को विचार 
समझाना, जमीन मॉगना--यह सारा सत्याग्रह ही है | 


अहिंसा का रहस्य ६६ 


“ंकारेणेव घनुपः 

सिफ पिस्तोल से हिंसा हों सकती है, ऐसी वात नहीं। जैसे पिस्तौल से 
हिंसा होती है, वेसे उपवास से भी हो सकती है। मेरा विश्वाप्त है कि मेरी सेना 
ऐसी जबरदस्त साबित होगी कि उसे लड़ना ही नहीं पड़ेगा | 'टंकारैशेव धनुप:--- 
तीर छोड़ने की भी जरूरत नहीं, सिफ घनुप्र की टंकार सुनकर ही सामनेबाल 
खतम हो जाता है, ऐसा कहा गया है। वैसे ही हमारी सेना की हुंकार से ही काम 
हो जायगा | जब लाखों गरीब लोग दान देंगे, तो बिना लड़ाई लड़े काम हो 
ज्ञायगा | भगवान्‌ को जब गोवर्धन खड़ा करना था, तो उसने सत्रसे कहा कि, 
अपनी-अपनी लाठी उसके नीचे लगाओ | यह एक जन-शक्ति निर्माण करने 
की वात है | इसीलिए हम गरीतों से दान लेते हैं | 
नारदीगंज 
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हमारे साथ कुछ दिन एक जापानी समाजवादी सजन घूमते थे। उन्होंने 
एक सवाल पूछा “आपके देश को अहिंसा से स्वराज्य प्रा्त हो सका, इसका 
एक कारण हमें तो यह लगता है कि आपका अंग्रेजों से पाला पड़ा था। अंग्रेजों 
की एक सम्यता है ओर दूसरों की तुलना में वे सौम्ब हैं | इसीलिए, अहिंसा के 
आंदोलन का उनके हृदय पर परिणाम हो सका | लेकिन हमारा सोचियतवालों 
से पाला पड़ा है, ओर उन्होंने तो हिंसा का एक तत्वज्ञान दी बना लिया है। 
उनके सामने अहिंसा चलेगी ही कैसे १?” 

मैंने उन्हें जवाब दिया : “तो फिर आपका काम थअ्रधिक सरल है, ऐसा ही में 
कहूँगा | सामने अँधेरा जितना घना होगा, दीपक के लिए; उतनी ही अधिक 
सुविधा होगी | अधूरा अधेरा ओर अधूरा प्रकाश रहे, तो दीपक उतना चमक 
नहीं सकता । घने अँथेरे को वह सहज में भेद सकता है| काले तख्ते पर ही 
सफेद खड़िया चमक उठती है ।” 


छ्छ भूदान-गंगा 
कोई भी मानव-समाज शेतान नहीं 


इस जापानी मित्र ने जैसी शंका उठायी, वेंसी शंका हममैं से अनेक के 
मन में है। जापानी भाई को सोवियतवाले शैतान मालूम होते हैं । सनातनी हिन्दू 
को मुसलमान शैतान मालूम होता है। सोवियतवालों कों जापान ओर जर्मनी 
शैतान मालूम होते हैं। सचमुच कोई भी मानव-समाज शैतान नहीं है। इसके ' 
विपरीत, सभी मुल्की के समाजों ने लोभ और डर के शिकार होकर बुरे-से-बुरे « 
काम किये हैं । सनातनी पावित््यवादी हिन्दुओं ने अछूतों पर कम अत्याचार नहं 
किये । अंग्रेजों ने सन्‌ ४७ में और जालियानवाला बाग मैं जो घोर अत्याचार 
किये, वे तो नाजी और फासिस्टों की तुलना मैं सहज ही टिक जायेंगे। स्वराज्य- 
प्राप्ति से ठीक पहले ओर स्वराज्य-पासि के बाद तुरन्त, हिन्दू , मुसलमान श्रोर 
सिख-तीनों की मानो दुजनता में होड़ ही लग गयी थी। समाज में ऐसी लहरें 
बीच-बीच मेँ आ जाती हैं। फिर भी समाज का स्वास्थ्य कुल मिलाकर चंगा 
रहता है। कोई भी समाज समझदारी से वंचित नहीं है। हम कुछ पूर्वग्रह बना 
लेते हैं, फिर उसके अनुसार घटनाओं की ओर विक्वत दृष्टि से देखते ओर एक 
काल्पनिक इतिहास बनाकर बैठ जाते हैं | इसीसे गलतफहमियाँ दृढ़ होती हैं, भय 
पका होता और मनुष्य विकारों का शिकार बन जाता है। विचारों का संतुलन 
नहीं रह पाता । 


अहिंसा बाहरी क्रिया नहीं, हृदय की निष्ठा 

विचारों का संतुलन कायम रखने और बुद्धि की समता डिगने न देने का 
ही नाम 'अहिंसा' है। गुस्ते में आकर सामनेवाले को मार देने का नाम (हिंसा है, 
और गुस्से मैं आ्राकर उपवास करने का नाम अहिंसाः--यह बात नहीं । अहिंसा 
खसिफ बाहर की क्रिया नहीं, हृदय की निष्ठा है। आमरण उपवास की धमकी 
देना अगर अहिंसा मानी जाय, तो कच्चे दिलवाले आदमी के खिल्यफ मले ही वह 
सफल हो, किंतु पक्के दिलवाले के खिलाफ कभी सफल नहीं होगी | फिर अहिंसा 
का दोंग यशस्वी न हुआ, तो वह अहिंसा का दोप नहीं दिया जा सकता । 

गीता ने यह जो बात हमारे सामने रखी है कि 'मन मैं गुस्से से उबचलकर 
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जपवास करनेवाला भी जैसे हिंसक हो सकता है, वैसे ही चित्त की समता न डिगने 
देते हुए शांत ब्रत्ति से, प्रसंगविशेष पर, अनिवार्य समझकर, परिखितिवश शारी- 
रिक हिंसा करनेवाल्य भी अहिसक दो सकता है, बह बहुत विचारणीय है। मुझे 
लगता है कि दुनिया के समस्त धर्म-साहित्य में यह गीता की विशेषता है। गीता 
के इस विवेचन से अनेक की गलतकद्दमी हुई है, अनेक के मन में अतमंजसता 
वैदा हुई हे ओर अनेक की दिशा भूल हुई है | गीता ने दिसक साधनों का आज्ञा- 
पत्न दे दिया है, ऐसा उसका निष्कर्ष मानकर कुछ लोग गीता पर मुग्त्र हैं, 
तो कुछ रुष्ट । गीता को हिंसा का बचाव नहीं करना है। आज के विज्ञान- 
जगत मैं हिंसा से कोई भी सबाल हल नहीं हो सकता। बल्कि हिंसा मानव का 
समूल नाश करेगी, यह निर्चिवाद हैं। लेकिन गीता को एक सूक्रम विचार 
समझाना है। श्रशांतबृत्ति से ऊपर-ऊपर से अरहिंसक साधन इस्तेमाल करनेवाले 
की अपेत्ता शांतब्रत्ति से स्थूल्न हिंसा करनेवाला अधिक अ्रद्धिंसक हो सकता है, 
ऐसा विरोधात्मक वित्रेचन करके गीता ने अंतःशुद्धि का महत्व चित्त पर अंकित 
कर दिया है | 
शब्द से कृति महान्‌ 
विरोधाभास के द्वारा विशिष्ट विचार अंकित करने की यह कुशल गुरु की 
टी है। धाइविल में एक कथा है। एक पिता के दो लड़के थे। पिता ने 
दोनों को कुछ काम बताया | पहले लड़के ने कहा $ टीक है, में कर्लूगा) पर 
उसने किया नहीं | दूसरे ने कहा: में नहीं करूँगा। लेकिन उसने वह कर 
डाला | यह कथा कहकर बाइग्रिल पूछती है, दोनों में से कौन-ता लड़का 
आज्ञाकारी है ? जो "नहीं करूँगा! कहकर बाद में कर डालता है, वही पिता की 
श्राज्ञा का पालन करनेवाद्य लड़का है--बद बाइब्रिक का अ्रमिप्राय है। लेकिन 
सवाल यह है कि क्या ऐसा तीसरा लड़का हो ही नहीं सकता, जो कह्देगा कि मे 
करूँगा, और वह करके दिखायेगा भी ? ऐसा लड़का हो सकता है और उसका 
श्रेष्त्य भी स्पष्ट ही है। लेकिन शाब्दिक की अपेन्ना कृति करनेबाला ओर है, यह 
समझाने के लिए ही यह विरोधाभासात्मक कह्ाानी स्त्री गयी है। गीता में भी 
यही खूती है । 
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अहिंसा का सार : स्थितप्रश्चता 

चित्त को शांत ओर प्रसन्न रखनेवाला तथा बाहर से भी अहिंसक साधनों 
का श्राश्रय लेनेवाला मनुष्य निस्धेदेशपूरणं अहिंसक, स्थितप्रज्ञ है। ऐसी पूर्ण 
अहिंसा के सामने चाहे जितनी बड़ी दुर्जनता ठहर नहीं सकती | प्रश्ञ की स्थिरता 
ही अहिंसा का सार है, ओर जिसके पास वह है, आज के विज्ञान के युग के अनु- 
रूप सत्प्राग्रह्यदि अहिंसक साधनों से वह विजयी हो सकता है| फिर उसका सुक्ा- 
बला सोवियत के साथ हो या साम्राज्यवाद के साथ या शैतान के साथ हो | 

वन्र श्रीर_विज्यो भूतिर_ ध्रुव निः इति मतिर_ मस ( विचायकरुय ) ।* 


न्‍्५े है| 
अप्रल्ल, १६७४ 


जमींदार भूदान का काम उठायें ११६ 


मेरी सारी कोशिश यह है कि मनुष्य के अंदर छिपे हुए. सच्त-गुण को बाहर 
आने का मौका दिया जाय | वैसे मनुष्यों मैं सत्त, रज और तम, तीनों गुण होते 
हैं, पर कुछ लोगों में एक गुण का दूसरे गुणों पर जोर चल्ता है । साधु पुरुष 
सात्तिक होते हैं। उनमें रजोगुण ओर तमोगुण, दोनों के अ्रंश तो होते हैं, पर वे 
दबे रहते हैं और सत््वगुण ऊपर आता है। इसीलिए उनसे अच्छे काम बनते हैं | 
हरणक दिल में तीनों गुण होते हैं, पर कुछ लोगों के दिलों पर रजोंगुण का 
अधिक असर रहता है, कुछ पर तमोशुण का, तो कुछ पर सत्व-गुण का । 


आम जनता ठमोगुणी, शिक्षित-बर्ग रजोगुणी 


आज्न हिंदुस्तान की आम जनता तमोगुण में डूबी हुई है। उसमें अज्न, 
आल्त, झगड़े आदि अनंत दुर्गुण हैं, जो तमोगुण की पैदाइश है । वे गरीजी में 
रहते हैं | लादी हुईं गरीबी पाप है। तमोगुण के कारण ही वे गरीबी में रहते हैं । 
शहरवालोें और देह्यत के बड़े लोगों पर रजोगुण का श्रसर है, इसलिए वे अपनी 
सारो अक्ल दूसरों को लूटने में खच करते हैं | वे यह नहीं जानते कि भगवान ने 
उन्हें अक्छ सेवा के लिए दी है, लूटने के लिए नहीं | बुद्धि, छद्मी और शक्ति; 
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ध्ज 


थे सारी देवताएँ हँ। लक्ष्मी, सरल्वती ओर शक्ति, तीनों पवित्र देवताएँ हैं, 
पर वे लोग इनका उपयोग दूसरों को तकलीफ पहुँचाने में करते हैं। इससे 
वे कुछ भी नहीं पाते, पर इस बात को नहीं समझते ओर दौलत के पीछे 
जाते हैं| फिर वे संकुचित बन ज्ञाते हैं, आसपास के लोग दुःखी होने पर भी 
खुद सुत्ी रहने की कोशिश करते हैं। किन्त्र॒ भगवान्‌ की योजना ऐसी है 
कि आसपास के लोग दुःखी हों, तो हम सुखी नहीं रह सकते। पड़ोस 
में किसीकी मौत हुई, तो हम लड॒ड् नहीं खा सकते | यही इन्सानियत है, नहीं 
तो हम जानवर वन जाते | इस तरह आज समाज मैं रजोगुण और तमोगुण 
की टक्कर चल रही हैं। तमोगुण ज्यादा ताकतबर होता है, इसलिए वह बढ़ता 
है | जिनके पात अक्ल, पैसा या शक्ति है, वे दूसरों को दबाने की कोशिश करते 
हैं, क्थोकि उनमें रजोगुण हैं | हम चाहते हैं कि आम समाज और शिक्षित लोग, 
दोनों सत्तगुणी बने | 


भूदान-यज्ञ : सत्त्वगुण वाहर छाने की कोशिश 


भूदान-यज्ञ सत््वगुण को बाहर छाने की एक कोशिश्य है। सचगुण को 
बाहर लाने से आनन्द निर्माण होगा और समाज आगे बढ़ेगा । गीता कहती है 
कि जहाँ सच्चगुण है, वहाँ आरोग्य, सुख ओर उत्तम गति है। अगर हम चाहते 
हैं कि स्वराज्य-्प्रा्ति के बाद हमारा समाज सुखी और आरोग्य-सम्पन्न हो, तो 
यह लाजिमी है कि समाज में सत्वगुण फैंडे। आज भी- रुखगुण है, 
पर वह छिपा हुआ है। उसे बाहर लाने की कोशिश करना ही भूदान-यन्न 
का काम है। इसलिए, वह काम आज तक थोड़ा ही हुआ, तो भी सबको प्रिय 
हुआ है । अभी तक करोड़ों एकड़ जमीन पड़ी है, उसे लेना बाकी है। अभी 
तो लाखों एकड़ ही मिली है, जो बहुत कम है | लेकिन एक शुभ आरंभ हुआ है । 
आज समाज जिस दिशा में जा रह है, उससे वरिल्कुल उल्टी दिशा में यह काम 
चल रहा है| यह उल्टी गंगा बढ़ाना है, ऐसा कुछ लोग कह हैं। परन्तु आज 
समाज में एक प्रवाह बढ रहा है। कोई उसमें न जाना चाइते हुए भी 
उसे रोक नहीं सकते | हम एक नया प्रवाह बहाना चाहते हैं | बहुत सारे लोग 
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इस काम के प्रति सहानुभूति बता रहे हैं । दिन-बव दिन-इसकी गति बढ़ रही है । 
परन्तु अभी वह काम पूरा नहीं हो रहा है। 


हरएक से दान चाहिए 
हम चाहते हैं कि यह काम हम जिनके हित मैं कर रहे हैं, वे इस ब्रात को 
समर लें और खुद होकर इसे उठाये । सिप चन्द लोग नहीं, बल्कि सभी यह 
काम करें । इसीलिए, तो मैं छोटे-छोटे काश्तकारों से भी दान लेनी चाहता हू 
मुझसे अक्सर पूछा जाता है कि गरीओं से दान क्यों लेते हो ! उन्हे तो दान 
देना ही है। श्रीकृष्ण भगवान्‌ सुदामा को देने ही वाले थे, पर बिना लिये 
नहीं दिये। आखिर मनुष्य के छदय के अन्दर एक भावना होती है, वह झुद्ध 
होती है, तो दुनिया मैं फैलती है। आज गरीबों का पद्च लेनेवाले बहुत-से हैं, हम 
भी हैं। अक्सर लोग समभत्े हैं. कि सारे गरीत्र सच्बगुणी होते हैं, पर ऐसी बात 
नहीं। उनका सच्वगुण छिपा हुआ है। इसलिए हमारी कोशिश चल रददी है 
कि उन्हें सत्वगुण की शिक्षा और दीक्षा देनी चाहिए । उसी तरह हम रजोगुण- 
वालों को भी सत्वगुण की दीक्षा देना चाहते | 
हमें हर घर मैं पहुँचना चाहिए. और दरणएक से दान-पत्र लेना चाहिए, । 
अगर सौ में से एक का भी दान-पत्र नहीं मिला, तो हम मानेंगे कि हमारा काम 
अपूर्ण रद्द | और परमेश्वर का काम अपूर्ण नहीं रह सकता, वैंढ पूर्ण ही होता 
है। इसलिए, इम शत प्रतिशत दान-पत्र चाहते हैं | गरीब लोग 'पत्रम-छुप्पम- 
फलम-तोयम_ ढेंगे, पर उन सबके दिलों का प्रेममाव प्रकट दोना चाहिए, । उससे 
एक महान नैतिक शक्ति पैदा होगी, जिंसका असर हिन्दुस्तान पर होगा। हर 
, एक दान देनेवाले में से सत्वगुण चैदा होगा । 
बड़े लोग यह कास उठा लें 
गरीओं से दान लेने में हमें कुछ सफलता मिली है, किंतु इतनी सफलत, 
रजोगुणवालों को सच्वगुणी बनाने में नहीं मिली । मैं चाहता हूँ कि बड़े लोग 
इस काम को, विनोबा का काम नहीं, अपना ही काम सम्ककर उठा लें। उनमें 
से कुछ लोग तो उठा रहे हैं, पर बहुत-से ऐसे हैं, जिनके छुद॒य के किवाड़ अभी 
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खुले नहीं हैं | लेकिन घीरे-घीरे ज्ञान फेडेगा ओर किवाड़ खुल जायेंगे, इसलिए 
हम सत्र से काम करते हैं | किंठ सत्र की भी एक हृद होती है। त्रिदार में प्रवेश करने 
के बाद जर्मींदार-एसोसियेशन के सेक्रेटरी ने मुझसे कहा कि सरकार कानृन वे 
जरिये जमीन छीन रही है, उसे आप रोकिये। में मानता हूँ कि कानून कितना 
भी न्यावयुक्त बनाने की कोशिश करो, तो भी वह तो ओसत होता है । इसलिए, 
उसमें सब॒को पूरा न्याय नहीं मिलता । मैंने उनसे कह्य कि आपकी बात ठीक है, 
इसलिए, आप मेरा काम उठा लीजिये। अगर बड़े लोग फोरन कम-से-कम छठा 
हिस्सा देंगे, तो कानून नहीं बनेगा । हम तो प्रेम से समकरायेंगे कि अभी कानून 
बनाने की जरूरत नहीं । उतावली से काम नहीं करना चाहिए, आगे सत्र लोगों 
की सम्मति से अच्छा कानून बनेगा | किंतु यह दम तत्र कहेंगे, जब आप छठा 
हिस्सा ढेंगे । वे उस वक्त इस बात के लिए अपने को असमर्थ समझते थे। हम 
उन्हें दोप नहीं देते, क्योंकि उस समय हमारा ब्रिद्दार में प्रवेश ही हुआ था । 
किंतु अब तो हमें वहाँ आये छह-सात महीने हो गये हैँ | इसलिए मेरी बड़े छोगों 
से प्रार्थना है कि श्राप इस काम को अपनाइये | यह काम आपके हित में है | 

आज मुझे कुछ जमींदार मिछे थे | मेने उनसे कह्य कि आज आप थोड़ी-सी 
जमीन देते हैं, पर इससे मेरा संतोग नहीं होगा | जब॒ आप इस काम को अपने 
सिर पर उठायेंगे ओर मुझसे कहेंगे : “आप मत घुमिये, हम घूमेंगे, आप गरीजों 
के पास जाइये, क्योंकि वहाँ हमारी पहुँच नहीं है, परंतु श्रीमानों से दान लेना 
हमारा काम है”, तो मुझे संतोष होगा | 


इंग्लसड से सचक सीखो 


में बड़े लोगों से प्राथना कर रद्दा हूँ कि अगर आप यह काम उठायेंगे, तो एक 
चमत्कार होगा। आपके हृदय में सत्तगुश का प्रकाश फेलेगा, जिससे आपको 
नेतृत्व मिलेगा, दुनिया की सेवा करने का मोका मिलेगा। अंग्रेजों ने देखा कि 
अगर हम हिंदुस्तान नहीं छोड़ेंगे, तो आखिर मैं छोड़ना तो पड़ेगा ही, परन्ठु 
उसके साथ.कठ॒ता भी रहेगी | फिर उन्होंने एक तारीख मुकरर की और निश्चित 
मुद्दत मैं वे यहाँ से चले गये। यह कोई छोटी बात नहीं है। जिल तरह यह 
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इतिहास मैं लिखा जायगा कि गांधोजों ने लोगों को अहिंसा के लिए तैयार किया, 
उसी तरह इंग्लैण्ड के बारे मैं भी ऐसा लिखा जायगा कि- उसका इसमें बहुत 
बड़ा यश है कि उनके हिंदुस्तान छोड़ने के बाद भी हिंदुस्तानियों ने माउंय्वेथ्न 
को प्रेम से यहां रख लिया। यह इंग्लेण्ड की एक नेतिक विजय मानी जायगी ) 
सत्याग्रह मैं, अहिंसक लड़ाई में दोनों की जीत होती है ओर हिंसक छड़ाई में 
एक की जीत, तो दूसरे की हार होती है। हमारी लड़ाई अहिंसक थी, इसलिए 
उसमें हिंदुस्तान की जीत हुई और इंग्लैण्ड की भी। इसलिए में जर्मादारों से 

कहना चाहता हूँ फि इंग्लेंड से सच्क सीखो | अगर-हम इज्जत, प्रेम, सौद्ाद और 
चंधु-माव को कायम रखना चाहते हों, तो मौके पर चाहे जो काम करना होगा। 
आखिर राह देखने की, सत्र की भी एक हद होती है। गरीब्र कहाँ तक 
राह देखेंगे १ 


समय रहते दान दीजिये 


आज मज़दूर जाग्रत हो रहे हैँ। हमने सुना है कि ज्रिंहार में जमीन की 
कीमत आधे से भी ज्यादा गिर गयी है। क्योंकि यह जो आंदोलन चला है, उससे 
यह बात फैल गयी है कि जमीन सबकी हो चुकी है। में मित्षा मांगने नहीं, दीक्षा 
देने आया हूँ । में चाहता हूँ कि गरौत्र का हक आपके ध्यान में आना चाहिए । 
हवा, पानी और सूरज की रोशनी के समान जमीन पर भी सबका हक है'--यह 
सुनकर गरीत्र जाग गये हैं । इसलिए, जमींदार लोग फौरन काम करते हैं, तो 
... उनके लिए शोभा रहेगी । आखिर छाचारी से दान देंगे, तो उत्त दान मैं रुचि 
:.. नहीँ रहेगी। 

गीता में कहा है कि तामस दान का यह लक्षण होता है कि देनेवाला मुँह 
रेढ्ा करके देता है | ढुःख के साथ देता है। खुशी से नहीं देता । अगर खुशी से 
दिया जाय, तो थोड़ा-सा देने पर भी चहुत मिलता है। अगर जिना खुशी के, बिना 
प्रम के दान दिया जाता है, तो उसका परिणाम ठीक नहीं होता, जितना कि “दिशे- 
फाले, पात्रे” याने ठीक मौके पर दान देने से होता है। तो क्या अब दान देने का 
काल नहीं आया है ? क्‍या यह देश दान देने लायक नहीं है और क्या मैं पात्र 
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नहीं हूँ? ठीक समय पर काम करो, तो अच्छा परिणाम मिलेगा | समय रहते 
ही डॉक्टर को बुलाना चाहिए. देरी से बुलयें, तो पैसा जाता ही है और रोगी 
भी मर जाता है । इसीलिए, समय रहते ही काम करना चाहिए, | हरिजनों के लिएः 
आप हृदय के मंदिर खोल दीजिये, नहीं तो उस मंदिर की पवित्रता खतम 
हो जायगी | ठीक मौके पर ठीक काम करने से उत्तम परिणाम होता है--यह मेरी 
आवाज पहचानिये और मुझे ज्यादा मत घुमाइये । 


क्रान्ति हिंसा से नहीं हो सकती 

में एक गरीब की कद्दानी सुना रहा हूँ । ऐसी कहानी, जो हमने भारत मेँ 
पढ़ी थी, अब बन रही है। एक तीन एकड़वाला अपनी सब जमीन देना चाहता 
था। मैंने उसे रोका, फिर भी उसने एक एकड़ दी । वह इतनी ज्यादा जमीन 
देना चाहता था कि मुझे ही कहना पड़ा, 'मत दो”। में कहता हूँ. कि बड़े छोग 
इसी तरह कर्ण के समान दान ठ, तो फिर मुझे कहना पड़ेगा कि 'इतना 
मत दो | कुछ कम करो |” अगर ऐसा करोगे, तो हिंदुस्तान में एक ऐसी क्रान्ति 
होगी, जो आज तक कभी नहीं हुई थी। अहिंसा से क्रान्ति करो, हिंसा से क्रान्ति 
हो ही नहीं सकती | हिंसा एक ऐसी मूढ़ शक्ति है, जो क्रांति नहीं छा सकती । 
बह एक ऐसा ऊटपटांग बदल करती है कि उससे दूसरी कई बुराइयाँ पैदा हो जाती 
हैं। इसलिए, क्रांति तो अहिंसा से हो सकती है। ऐसी क्रांति करो, तो दुनिया में 
आपकी इज्जत बढ़ेगी और दुनिया को आकार देने की शक्ति हमारे हाथ में 
आ जायगी | 

क्रांतियाँ फुसेत से नहीं होतीं 

आज हिन्दुस्तान की आवाज दुनिया मैं सुनाई देती है। इसके पहले तो 
सुनाई नहीं देती थी। वहाँ के लोग गांधी, टेगोर आदि के ग्रन्थ पढ़ते थे। 
क्योंकि उन्हें पढ़े बगैर चारा नहीं था | फिर भी वे सोचते थे कि ऐसे कुछ लोगों 
को छोड़कर हिन्दुस्तान मैं बाकी सत्र मुर्दे हैं। लेकिन आज हमारी बात दुनिया में 
सुनी जाती है। अगर आप भूमि का मसला शांति से हल करोगे, तो शान्ति का 
इतना काम होगा, जो लाखों सैनिक खड़े करने से नहीं होगा | हमें बहुत बड़ा काम 
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करना है, उसके लिए कार्यकर्ताओं की एक बड़ी सेना चाहिए | क्रान्ति फुर्सत से 
नहीं होती, उसके लिए तो जिन्दगी देनी पड़तो है । इस काम मैं हमें पक्ष-सेदों 
को भी भूलना चाहिए ओर अपना व्यक्तिगत अहंकार भो नहीं रखना चाहिए | 
'निरहंकार बुद्धि से गरीबों का काम करनेवाले कार्यकर्ताओं की आज आवश्यकता है। 
हसुआ 

४२७०-४- हे 
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विचार की एक महिमा ओर एक शक्ति है। हम समभते हैं कि विचार की 
शक्ति की धरावरी करनेवाली दुनिया में दूसरी कोई भी शक्ति नहीं है। एक 
सवाल पूछा गया कि इधर तो आप सद्विचार का प्रचार करते चले जा रहे दि 
ओर उघर अखु॒-ब्रम दी तैयारी है, उसके भी आगे उद्जन-बम आनेवाला है। 
तब आपका यह विचार और उपदेश उसके सामने कहाँ तक टिक सकता है ! 
बिचार का वाह्मरूप : अणु-बस या दान-पत्र 
हम सोचते हैं कि अणु-ब्रम में जो झक्ति आयी है, वह विचार से ही आयी , 
है। चाहे वह विचार सद्विचार हो या न हो, वह एक विचार जरूर है। विचार 
से ही मनुष्य प्रेरित हुआ है और दुनिया को वश करने के लिए उसने शह्यार्र- 
संभार इकट्ठ किये हैं | किंतु ये सारे शह्लासत्र स्ववमेव, खुद उठकर तो कोई काम 
नहीं कर सकते १ उन्हें बनानेवाले ने भी विचार का ही तो आश्रय लिया था। 
इनकी कल्पना करनेवाले के मन में भी एक विचार आया था, और उपयोग 
करनेबाला भी एक विचारवान्‌ मनुष्य ही होता है। इस तरह इसके आदि, अंत 
और मध्य--तीनों में विचार ही विचार है। उसका वाह्मरूप अशुबबम भी हो 
सकता है और दान-पत्र मी । दान-पत्र एक कागज नहीं है और न अखु-बम 
दुनिया का एक मतात्य है| दोनों के पीछे विचार की प्रेरणा है। 
मुझे तो अगु-बम की शक्ति ही बता रही है. कि विचार में क्‍या ताकत होती 
है। जो सद्विचार होता है, वह टिकता है। और जो अतद्विचार होता है, वह 
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एक छण के लिए दर्शन तो देता है, लेकिन दूसरे ही क्षण में उसका लय हो 
जाता है | एक शाश्वत विचार है, तो दूश्षरा श्रद्माश्वत विचार कीनसा विचार 
शाश्वत ओर कौनसा अद्याश्वत है ! इसका निर्णय ओर सत्य-असत्य विचार 
का निर्णय मनुष्य हमेशा टीक से नहीं कर पाता | इसीलिए, वह कोई भी विचार 
भट-से ग्रहण कर लेता है | लेकिन जहाँ उसने असद्विचार को अहण किया कि 
उसके पीछे वह नाना कर्म करता है। नाना य॑त्र-्तंत्र-मंत्र, अनेकविध योजनाएँ 
ओऔर कल्पनाएँ वह खड़ी करता है। किन्तु जहाँ वह पहचान लेता है कि यह 
विचार गलत है, तभी सारा तंत्र-मंत्र, योजना-कल्‍्पना एक क्षण में खतम हो जाती 
है। तब्र मनुष्य उसे सहन नहीं कर सकता | उस सारी रचना को वह तोड़ 
डालता है। जब इसे असद्विचार जान जाता है, तो इसे छोड़ देने में उसे देरी 
नहीं छगती। जर्श टीक दर्शन नहीं होता, वहाँ सम्बक् ज्ञान नहीं होता | फि 
चहाँ मनुप्य-समाज गलत रास्ते पर जा सकता है | 


विचार की सत्ता 

किंतु हम तो उसे प्रयोग” कहते हैं । जैते ज्ञान-विज्ञान के प्रयोग होते हूँ, 

चैसे ही समाजशात्र के भी प्रयोग अनादिकाल से चलते आ रहे हं। जत्र से सृष्टि 
का निर्माण हुआ, तमी से ये प्रयोग चलते आ रहे हैं। एक विचार जब असदू- 
विचार तिद्ध होता गया, तब मानव उसे छोड़ नया विचार ग्रहण करता गया | 
समाज-शास्न, अ्रध्यात्म-शासत्र, रज्य-शासत्र, सत्रमें ऐसा ही हुआ है। जीवन के 
अंगोपांग में ऐसा ही होता है। एक नया विचार आता है ओर फिर पहले के विचार 
को तोड़ दसरा विचार आता है। लेकिन उसमें भी दोप दीखने लगता है, तो उसके 
पंशोधन के लिए तीसरा विचार आता है, जो अति परिशुद्ध होता है| वह जब पुराने 
विचार को तोड़ता है, तब उसीका राज चलता हैँ। ञ्राज तक इुनिया में विचार 
के ही राज चले हैं। एक-एक विचार आता गया श्रोर जाता गया, परंठ सत्ता 
ली विचार ही की | जहाँ तक मनुप्य का ताल्लुक है, विचार की ही प्रेरणा उसे 
मिली है और दुनिया मैं जो सारा तंत्र-मंत्र चला, वह भी उसीके कारण | 
जुनिया में राज्य विचार का ही चला हे | 


मु 


सर० भूदान-गंगा 


हे ऊध्वंमूलम्‌ अबःशाखम्‌ 


“भगवान्‌ ने गीता में एक रूपक बताया है। पेड़ का वह रूपक है। एक 
ऐसा पेड़ है, जित्की जड़ ऊपर है ओर शाखाएँ नीचे फैली हैं। मनुष्याकृति का 
रूपक यह पेड़ है। मनुष्य का मस्तिष्क ऊपर है, वहाँ से सारे विचार प्रकट होते 
हैं। हस्तपादादि ये जो शाखाएँ हैं---जिनसे सारा काम बनता है--वे नीचे फैली 
हुई हैं। इसलिए मनुष्य का वर्णन 'ऊध्वमूलम, अधःशाखम्‌ ऐसा किया गया 
है। वह पेड़ अश्व॒त्थ है, याने टिकता है। ऐसा अजीब वह बृत्षु है कि जो 
टिकता है और नहीं भी टिकता। इसकी जड़ ऊपर है। इसका मतलब यह है 
कि विचार का मूल ऊपर है ओर विचार के अनुसार अनेक शाखाएँ पल्‍लवित 
ओर पुष्पित होती हैं । पेड़ के टिकने का और न. टिकने का मतलब्न यह है कि 
जब एक विचार सही माद्म होता है, तो उसके अनुसार मनुष्य अपने जीवन की 
रचना आरंभ करता है। तब्र वही विचार जिधर देखो, उधर चलता है, उसीके: 
अनुसार राज्य का निर्माण होता और जीवन बनता है। मकान, रास्ते आदि सारा 
सरंजाम उस विचार के अनुसार, उस विचार के पोषण के लिए मनुष्य बनाता है । 
उसीको उंस्कृति' या 'सम्यताः कहते हैं। यह सारी विचार की कीमिया है। 
किन्तु जहाँ उस विचार मैं उसे असद्विचार का अंश मालूस होता है, वहाँ वह 
सारा ढाँचा बदल देता है | इस अर्थ मैं यह वक्त टिकता नहीं है। जहाँ उप्त विचार 
में कसर मालूम होती है, वहीं वह विचार खतम हो जाता ओर दूसरा आता है। 
परन्तु यह बृक्षु टिकता है याने.मनुष्य का सारा कार्य विचार के अनुधार चलता है । 


राज्य विचारों का ही 
जिस जमाने मैं जो विचार सही मालूम होता है, उसके अनुसार सारा जीवन 
चलता है | विचार बदल्ता जाता है, पर जीवन चल्ता ही है उस विचार के 
अनुसार | याने विचार स्थिर मले ही न हो सके, विचार के झगड़े नित्य-निरंतर 
चल्ते हैं | समाज-शास्त्र मैं उन झगड़ों को 'संघर्ष' कहते हैं, पर अध्यात्म-शाज्र मैं 
उसे 'विचार-मंथन, विचार-शोघन या संशोधन! | नाम कुछ भी दो, उसका मूल 
स्वरूप जो होता है, वह विचार में ही होता है| इसलिए, सोचनेवाले चिंतनशीछ 


सद्विचार की अमोध शक्ति ८१ 


लोग, मिन्‍्होंने दुनिया की असल्यित को, असली मूललोत को पहचान लिया है, 
विचार को अपने हाथ में से नहीं जाने देते | वे विचार का निरंतर प्रचार करते 
रहते हैं। एक बार समझाने से विचार समझ में न आये, तो सत्र रखते ओर 
दुबारा उसे समझाते हैं। अगर एक ही युक्ति से विचार समझ मैं न आये, तो 
उसे समझाने में दूसरी युक्तियाँ काम में लाते हैं | जैसे विद्यार्थी को समझाते समय 
एक पद्धति से बात उसकी समर में न आयी, तो शिक्षक यह मानता है कि 
विचार समझाने का ओर मौका मिल्य है ओर इसलिए. वह उत्साहित होता 
है, वेसे ही समाज को भी हम निरन्तर विचार समभाते हैं | सारा समाज खुद- 
ब-खुद अपना ढाँचा बदलेगा, जब उसकी सममत में यह विचार आ जायगा। 
अतः एक बार विचार समझ मैं आ जाय, तो जिन हाथों ने ये सारे शज्नाम्र 
निर्माण किये हैं, वे ही हाथ उन्हें खतम कर देंगे। जिन हाथों ने यह सारा माया 
का संभार निर्माण किया है, वे ही उसका संहार कर देंगे। इसलिए सत्ता तो 
विचार की ही चलती है। 


हम अनन्त शख्रधारी हैं 


जो विचार में श्रद्धा रखते हैं, वे जानते हैँ कि यह सारा मृग-जल है। सूर्य 
की किरणों से मृग-जल लहरे मारता है, लेकिन जहां चन्द्रमा का प्रकाश फैला 
कि मालूम होता है, यह सब मग-जल है| मेरी आँखों के सामने में यह देख रहा 
हूँ। लोग मुझे सुना रहे हैं कि तुम्हारी वूती की आवाज इस नगाड़े के सामने 
कौन सुननेवाला है ! वे कहते हैं, जत्र ढुनिया चारों ओर शज्न बढ़ाने की बात 
कह रही है, सब कहते हैं. कि देश-रक्षा के लिए शत्र बढ़ाने चाहिए. और हरणक 
देश अपनी आ्रामदनी का बहुत-सा हिस्सा राष्ट्रसंरक्षण के नाम पर पशु-शक्ति में 
ही खर्च कर रहा है, तो इसके सामने आपका क्‍या चलेगा? तब हम कहते 
आपके पास चाहे जितने श्र हों, पर हम तो अनन्त शब््रधारी हैं । इसलिए 
आपके पास जो श्र हैं, वे बहुत हैं, फिर भी इने-गिने हैं, और हमारे पास जो 
शत्र हैं, वे तो अनन्त हैं। विचार के जो अनन्त पहल हैं, उनका पता मी न 
चलता, परन्तु जहाँ विचाररूपी सूर्य-नारायण अपने अनन्त पहलुओं से, किरणों 

घर 


फ़्रे सूदान-गंगा 


से प्रकाशित होता है, वहाँ अन्धकार टिक नहीं सकता । इसलिए, हम श्रद्धा से 
दो साल से वही राम-नाम लेते जा रहे हैं | 


विचार का प्रचार आससान से होता है 


मुझे विश्वास था कि विचार-बीज बोया जा रहा है ओर उसका मजबूत वृक्ष 
होगा। में यह देख रहा था। मेरी आपसे मी प्रार्थना है कि आपकी विचार 
की श्रद्धा कभी भी ढीली नहीं होनी चाहिए. | वह हमेशा मजबूत रहे । सदूविचार 
पर बुद्धि स्थिर रखने का ही नाम है “श्रद्धा । यही श्रद्धा मनुष्य को बल देती 
है, मनुष्य का जीवन बनाती है, उसे सब तरह से प्रेरणा देती है। किसी एक 
अकेले मनुष्य के मन मैं कोई सद्विचार निर्माण हो, तो वह सारे विश्व मैं कैसे 
फैलेगा, इसे यद्यपि लोग जानते नहीं हैं, किन्तु जो सोचते हैं, वे जानते हैं कि विचार 
के प्रचार के लिए. तो सारा आसमान खुला पड़ा है। विचार का प्रचार सिफ रेडिओ 
से नहीं होता । रेडिओ से भी एक शक्तिशाली साधन है, आसमान । जैसे आस- 
मान मैं वायु बहती है, वैसे ही विचार भी बहते हैं। उन्हें कोई रोक नहीं सकता | 
वे विचार मनुष्य के हृदय मैं सीधे पैठ जाते हैं। सृष्टि के किसी भी कोने मैं, 
जंगल मैं या किसी एकान्त गुफा मैं एक सद्विचार पैदा हुआ, तो दुनिया मेँ 
फैलने के लिए. उसे निकलना ही पड़ता है, उसे कोई रोक नहीं सकता, चाहे 
उसके फैलने में कुछु समय लगे । आकाश में हम अनन्त तारकाओं को रोज देखते 
है, पर उनका प्रकाश यहाँ तक आने में बरसों लग जाते हैं। श्रव को हमने आाज 
देखा, याने तीस साल पहले जो ध्रुव था, उसे हम आज देख रहे हैं | तीस साल 
पहले जो प्रकाश वहाँ से निकल चुका था, वह आज मुझे दीख रहा है। वेसी 
ही विचार-प्रसार की बात है! 


अंधकार का प्रकाश पर आक्रमण नहीं हो सकता 


प्रकाश के प्रचार के समान ही विचार का प्रकाश भी आसमान से होता है, 
व्रल्कि प्रकाश के ग्रचार को चाहे आसमान रोक सके, लेकिन विचार के 
प्रचार को वह भी रोक नहीं सकता । इसलिए, विचार पर मेरी श्रद्धा है और में 
निर्भय होकर काम करता हूँ | मैं ढुनिया में अनेक प्रवाह देखता हूं। अभी गया 


सदुविचार की अमोध शक्ति दे 


शहर मैं आया, तो मेरी ऐसी हालत हुई, जैसे किसी जंगल के जानवर को राज- 

ल में लाने से हो जाती है। उसे वह राजमहल सूनसान लगता है, क्योंकि 
जंगछ का मजा और ही रहता है। मेरी हालत भी शहर में वेसी ही हो जाती 
यहाँ तो चारों ओर धूमधाम है| जिधर देखो, उधर आवाज आ रही है। रेडिश्रो 
चलते है, सारा माया का बाजार चल रहा है ओर छोग ठगे जा रहे हैं । किसीको 
स्थिरता नहीं है। जो उठता है, वह कुछ-न-कुछ करने लग जाता है | ऐसा पसारा, 
ऐसा विस्तार में देखता हूँ, तो मेरी द्वालत जंगल के जानवर जैसी हो बाती है। 
लेकिन मुझे कभी भी यह भार नहीं होता कि इनका सुझ पर आक्रमण होनेवाला 
है। क्योंकि यह तो अज्ञान है। अज्ञान का मुझ पर क्या आक्रमण हो सकता है ! 
क्या ये सिनेमा मुझे रात को जगाने के लिए प्रेरित करेंगे ! क्या यह सिगरेट 
मेरे मुँह में जबरदस्ती आकर बैठ सकती है! क्या इस सिनेमा ओर सिगरेट का 
मुझ पर आक्रमण हो सकता है ? यह तो सारा अज्ञान है| दीपक के सामने श्रेथेरा 
टिक नहीं सकता | दीपक से पूछों कि अरे, वहाँ तो गददरा अंबकार है, तो तेरा 
क्या होगा १ तो दीपक कहेगा कि जितना घना अंधकार है, उतना दी मेरे लिए 
अच्छा है, क्योंकि में तो उसका तीम्र भेद कर सकता हूँ | इसलिए गद्दरा अंधकार 
हों, तो मेरे लिए खुशी की बात है । वह कहेगा, झगर इतना धरना अंधकार 
न हो, तभी कठिन बात है । वैसे ही में जब यह सारा मायाजाल देखता हूँ, तो यह 
सारी सृष्टि मिथ्या दीखती है। वह टिकनेवाली नहीं है, स्वप्न-नगरी है। लेसे 
स्वप्न खतम होने के बाद स्वप्न-नगरी नहीं रहती है, वेसे ही जहाँ विचार ने पलटा 
खाया कि वहाँ यह सत्र खतम होनेवाला है । 


नगरों का भविष्य 


भगवान्‌ ने इन्द्र का नाम (पुरंदर' याने नगरों का विदारण करनेवाला कहा है । 
वह शब्द सत्य होकर रहेगा। मेरे सामने ये जो बंबई, कलकता, टायनगर जेंसे 
चढ़े-बढ़े शहर हैं. और जब्न छोग कहते हैं कि ये बढ़ रहे हैं, तो में कहता हूँ कि 
बढ़ने दो, यह म्ग-जल बढ़ने दो | लेकिन ज्यों ही विचार समझ में आयेगा, 
लोग यह सारा तोड़ देंगे । जहाँ यह विचार समर में आयेगा कि रात को तो सिमेमा 


द््छ सुदान-रंगा 


नहीं देखना चाहिए, उत्तम-ठत्तम नक्षत्र देखने चाहिए, जो आत्मा को ठंडक 
पहुँचाते और अनंत ज्ञान देते हैं, वहीं सिनेमा बंद हो जायगा। मनुष्य सृष्टि को 
रूप दे सकता है, पर सृष्टि मनुष्य को रूप नहीं दे सकती । सुभसे यह पूछा गया 
कि आपको प्यांस छग्ी, तो पानी आपको पीना ही होगां। तब क्या आपका जीवन 
पानी पर निर्मर नहीं रहेगा! मैंने कहा कि में पानी पीमा चाहूँगा, तो पानी 
पीऊँगा, लेकिन पानी खुद होकर मेरे गछे में नहीं जा सकता । पानी, अन्न, यह. 
सारी जड़ सृष्टि है और में चेतन हूँ । 
विचार-धारा सतत वहती रहे 

इसलिए, मैं अपने कार्यकर्ताओं को समझाता हूँ कि वे विचार पर श्रद्धा रखें | 
हमारे कार्य मैं सातत्य की भी कमी है। इसलिए, मनुष्य अल्साता है ओर थोड़ी देर 
काम करके ही चुप बैठता है। लेकिन सचमुच श्रद्धा से निरंतर प्रचार करते रहना 
चाहिए, पर हम ऐसा नहीं करते । जैसे नदी निरंतर बहती रहती है, कमी थकती 
नहीं, वैसे ही हमारा प्रचार निरंतर चलना चाहिए | हमारा अगर सद्विचार है, 
तो सारी दुनिया को उसे कबूल किये बगेर चारा नहीं | पहले साल लोग हमसे 
पूछुते थे कि आपका काम अच्छा है, पर पूरा होने में कितना समय लगेगा १ 
वे बिनोद मैं पूछते थे, तो मैं भी विनोद में, किन्तु गणित करके जवाब देता था 
कि पाँच सो साल लगेंगे | हमारा इश्टांक प्राँ्त करने के लिए, पहले साल के हिसात्र 
से पाँच सो साल ही छग जाते। लेकिन हमने काम: जारी रखा । हमारे मन मैं यह 
विचार ही नहीं आया कि पाँच सौ साल तक हम कैसे जियेंगे ! अब हमसे कोई 
पूछता है, तो हम कहते हैं कि पचास सार लगेंगे, क्योंकि अब दसगुनी रफ्तार 
बढ़ गयी है। पर दमारा विश्वास है कि हम सद्विचार का निरंतर प्रचार और 
चिंतन करते रहें, तो तीसरे साल कोई वजह नहीं कि और दसगुना काम न बढ़े । 
! संगल के सामने अमंगल टिक नहीं सकता 

यह विचार की महिमा है। “नहि क्ञानेन सदशम , पविन्रम्‌ इह विद्यते |”? 
शान के समान पवित्र वस्तु कोई नहीं है। उसके सामने कोई अमंगल विचार टिक 

नहीं सकता। मैं जमीन का मालिक हूँ, यह एक अमंगल विचार है और मैं 

जमीन का सेवक हूँ, यह एक मंगल विचार या सदविचार है। दुनिया को उसे 


सदविचार की अमोघ शक्ति घःज 


कबूल करना दही पढ़ेंगा, इसमें मुक्के कोई संदेह नहीं है | इसलिए हम अपने कार्य- 
कर्ताओं से कहते हैं कि सतत काम करो। हमारा शरीर कितना गंदा है ! हम अमृ- 
तानन खाते हैं, तो मी उसका मल-मृत्र बनता है। फिर भी हम उसे हर रोज 
स्वच्छ रखते हैं, क्योंकि हमने स्वच्छुता का त्रत लिया है। हम धोने में हार नहीं 
खार्येगे । हम शरीर से कहते हूँ कि तू गन्‍्दा होता रहता है, तो में भी तुझे घोता 
रहँगा । याने यह गन्दा शरीर भी पवित्र बनता है श्रोर उससे हम अच्छे काम 
कर सकते हे, गन्दे शरीर से भी खच्छु काम ले सकते हैं! इसलिए हम 
कार्यकर्ताओं को सद्विचार में दृढ़ करना, मजबूत बनाना चाहते हैं। ह 
जब वहरा भी हमारा विचार सुनेगा 

आप निराश मत्त होइये | यह मत सोचिये कि हमारे खिलाफ दुनिया में ताकतें 
खड़ी हैं | बल्कि यह सोचिये कि वे ताकतें तो जीण-शीर्ण हो चुकी हैं, मर चुकी 
हैं। वे श्रसदविचार हैँं। असत्कल्पना बाजार में हो, उसका कितना भी प्रचार हों 
ओर उसका भाव बड़ा हो, तो भी वह मर छुकी है | उसकी प्रतीति ही' आयेगी 
कि वह गलत है, इसलिए, एक क्षण में नष्ट होनेवाली है। उसे नष्ट करने में हमें 
तकलीफ नहीं होगी | जग्र कार्यकर्ता कहते हैं कि लोग पूरे दिल से अ्रभी दान नहीं 
देते, तो में कहता हूँ कि वे आज इसलिए नहीं दे रहे हैं कि कछ देनेवाले हैं । 
यह सदविचार है ओर मनुप्य विचार करनेवाला प्राणी है। मनुष्य का मतलब ही 
है विचार करनेबाला। “मन घाठु से वह शब्द बना है। इसलिए, छुद॒मद्दीने 
पहले हम जितने उत्साह से विचार का प्रचार कर रहे थे, आज भी उसी उत्साह 
से कर रहे हैं। भगवान्‌ चाहेगा और अगर जमीन का मसला हल नहीं होगा 
ओर जब्र तक हिन्दुस्तान को यह विचार कबूल नहीं होगा, तत्र तक हम प्रचार 
करते रहेंगे। जो फल की वासना नहीं रखता है, उसकी बीज पर श्रद्धा है, फल 
पर नहीं | वह जानता है, कि बीज है तो फल है ही | इसलिए, में श्रद्धा से, सातत्य 
से उमाज के कानों में यह विचार समझाता जाऊँगा और एक दिन आयेगा कि 


जब बहरा भी हमारा विचार सुनेगा । 
गया 


क्रान्ति विचार से ही होती है ... ३3१३४ 
[ तरुण कार्यकर्ताओं के साथ चर्चा ] 


प्रश्न $ “क्या भूदान-यज्ञ-कार्य के लिए हम कॉलेज छोड़ें १” 

उत्तर : “मैंने तो कहा कि भूदान-यज्ञ मैं काम न करना हो, तो भी कॉलेज 
छोड़ दीजिये । हम तो सन्‌ सोलह मैं कॉलेज छोड़कर ही निकले थे। पर बिन्‍्हें 
एक साल के बाद मोह होगा, तो वे फिर से कॉलेज मेँ जा सकते हैं। और एक 
साल यह काम करते हुए अगर उनका मोह छूट गया, तो ठीक ही है । जो 
विद्यार्थी एक साल के बाद पुरानी तालीम नहीं चाहते, उनके लिए तालीम देने 
की सर्व-सेवा-संघ के जरिये एक योजना हो सकती है। उनके लिए नयी « तालीम 
का कुछ इंतजाम हो सकता है | हरएक प्रांत मैं एक-दो ऐसी संस्थाएँ खुल सकती 
हैं। जो विद्यार्थी काम करना चाहते हैं, वे तीन प्रकार के होंगे : ( १) कुछ तो 
ऐसे होंगे, जो सिफ छुट्टी मैं काम करेंगे, (२ ) कुछ ऐसे होंगे, जो एक साल के 
लिए, कॉलेज से मुक्त होकर काम करेंगे, और (३) कॉलेज से बिल्कुल ही 
मुक्त होकर काम करेंगे । 

“तिलक महाराज जब्र कलिज मैं थे, तो बहुत ही कमजोर थे । इसलिए, उन्होंने 
एक साल कॉलेज छोड़कर व्यायाम किया और चार सार का कोर्स उन्होंने पाँच 
साल मैं किया। उन्होंने कह्य है कि 'उससे मैंने कुछ खोया नहीं, उसीके आधार 


पर जिंदगी की तकलीफें केलीं |? उन्हें तकलीफ काफी भेलनी पड़ी, यह तो सभी 
' ज्ञानते हैं |”? 


तेलंगाना में कम्युनिस्टों की जीत 


प्रश्न “छोगों का विचार है कि भूदान-यज्ञ से साम्यवाद को भारत मैं फेलने 


से रोका जा सकता है | तो क्‍या तेलंगाना में अब साम्यवादी पार्टी का उंतनां 
जोर नहीं है १? 


क्रान्ति विचार से ही होती है दे 


उत्तर : 'तिलंगाना मैं भूदान-यञ्ञ का विशेष काम हुआ दी नहीं । जो हमने 
किया, उसके बाद वहां कुछ भी नहीं हुआ । जिन्होंने हमारे साथ कुछ काम किया, 
वे चुनाव के लिए खड़े नहीं हुए । चुनाव के लिए तो कांग्रेसी खड़े हुए और 
उसी समग्र कम्युनिस्टों ने अपनी नीति बदली, इसलिए उन्हें जे से छोड़ा गया। 
इस तरह जो दो-दो, तीन-तीन साल तक जेल में रहे, वे ग्रव॒ छूटकर 'होरो? बन- 
र आये थे | इसीलिए वे जीते। कांग्रेसवाले खुद कुछ काम किये बिना हमारे पुश्य 
पर मुफ्त मैं नहीं जीत सकते | 
#हमारा काम कम्युनिज्म रोकने का नहीं है ! यह एक स्वतंत्र विचार है। यह 
पॉजिटिव? है, नेगेटिव” नहीं । हिन्दुस्तान में गरीबी है। अगर वह अच्छे 
तरीके से दूर की जा सकती है, तो कोई भी बुरा तरीका इस्तेमाल न करेगा। 
किसीको प्यास छगी है ओर पीने को स्वच्छु पानी मिल जाता है; तो वह गंदा 
पानी क्यों पियेगा ! लेकिन स्वच्छु पानी न मिले, तो वह गंदा पानी पी सकता है । 
हन्दुस्तान मैं अच्छे वरीके से गरीब्री की समस्या हल होगी, तो बुरा तरीका नहीं 
आयेगा । तैलंगाना मैं हमने दो महीनों मैं वारह हजार एक जमीन इकट्ठी की 
थी | उसके बाद वहाँ के लोगों ने कुछ भी नहीं किया । वह बारह हजार आरंभ- 
मात्र ही था। अगर वहाँ जोरों से बह काम चले, तो लोगों की श्रद्धा इस 
प्र बैठेगी ।” 


भारतीय साम्यवादी 


प्रश्न “भारतीय साम्यवादियों को आप कैसा समझते हैं !” 

उत्तर : “भारतीय साम्यवादी याने कया ? हिन्दुस्तान में तो इम साम्यवाद का 
कोई काम दी नहीं देखते | यहाँ के साम्यवादियों ने जो कुछ थोड़ा-सा किया है, 
तैलंगाना मैं किया | वहाँ दो-तीन साल लगातार कत्ल, लूट्मार, डकैवियाँ चलती 
रहीं | लेकिन इसका नतीजा यह हुआ कि ग्ाखिर किसान को कुछ मी नहीं 
मिल | इसलिए, मेरा तो मानना है कि साम्बबादी लोग कुछ भी रचनात्मक काम 
नहीं करते, सिर्फ प्रचार करते हैं | प्रचार का काम वे उत्ताह से करते हैं। यहाँ 
के कम्युनिस्ट तो सिर्फ जड़वादी ही नहीं, जड़-चुद्धि मी हैं। जड़वाद एक वाद है । 


पप८ भूदान-गंगा 


इसलिए, वे सिफ जड़वादी ही होते, तो कोई हज नहीं होता । लेकिन वे तो उघर 
रूस में क्‍या हो रहा है, यह देखकर सारा काम करते हैं। रूस का रूप 
बदला, तो इनका भी रूप बदल जाता है। इनकी कोई स्वतंत्र अक्ल नहीं है । 
इसलिए हम इन्हें भला-बुरा कुछ भी नहीं कह सकते। जो स्वतंत्र अक्ल से 
काम करता है, उसीके बारे मैं हम अपनी राय दे सकते हैं। इसलिए अगर 
भला-बुरा कुछ भी कहना है, तो उन्हें कहना चाहिए, जो इनके मार्गदर्शक हैं । 
“साम्यवाद का एक अंथ है ओर आर्य-समाजियों के समान साम्यवादी भी 
उसी किताब को प्रमाण मानते हैं, एवं परिस्थिति ओर अक्ल, दोनों को छोड़ देते 
हैं । दरअसल किताब, अक्ल, ओर परिस्थिति तीनों का समन्वय होना चाहिए, हैए। । 
पर ये लोग ग्रंथ को वेद मानते हैं। आज माक्स हिन्दुस्तान की परिस्थिति मैं 
होता, तो श्रपने विचार मैं अवश्य परिवर्तन करता। मैं कम्युनिस्टों से कहता हूँ 
कि आप मार्क्सियन्‌ हैं, परंतु मार्क्स खुद माक्सियन्‌ नहीं था, वह माकस ही था | 
इसलिए, वह बदल सकता था । कम्युनिस्ट लोग हिन्दुस्तान के दस हजार साल के 
सारे विचार-प्रवाह के बारे मैं कुछ भी ज्ञान नहीं रखते | उस विचार मैं अगर दोष 
हो, तो उसे जानने के लिए भी उस विचार का ज्ञान होना चाहिए। इसलिए 
कम्युनिस्टों' मैं दो मुख्य दोष देखता हूँ : एक तो वे पुस्तक-पूजक है और दूसरे, वे 
के घिचार-प्रवाह को नहीं जानते ।?” 


संस्था की मयोदा 


प्रश्न: “क्या इतना बड़ा यज्ञ संस्था के बिना सुचारु रूप से चल सकता है १” 
उत्तर ४ “हम संस्था के बिलकुल खिलाफ नहीं हैं | आप स्थानिक संस्थाएं, 
- खड़ी कर सकते हैं। लेकिन जहाँ अखिल भारतीय उंस्था खड़ी करने की बात 
आती है, वहाँ अनुशासन आता है ओर फिर सारा मामला “बोगस' हो जाता है। 
हम इससे मुक्त रहना चाहते हैं। जन्न व्यापक संस्था निकम्मी होती है, तो उसका 
नाहक श्रमिमान ही पैदा होता है ओर काम नहीं होता । उसका लेबिल चिपकता 
है--हम कांग्रेसबाले, हम सोशलिस्ट, ऐसा कहा जाता है। हर कोई अपना 
अलग-अलग पंथ बनाते हैं याने सारी दुनिया से अलग रहते हैं। सारी दुनिया 
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क्रान्ति विचार से ही होती है घह 


को अपना रूप देने के बजाव दुनिया से ही अलग रहते हैं। अगर हम कोई खास 
संस्था बनाते, तो आज हमें जो सहयोग मिल रहा है, वह न मिलता ।” 


चीन की सिसाल 
प्रश्न; “चीन की आधुनिक जन-सरकार तीन वर्ष के अंदर ही इतनी उन्नति 
कर गयी कि जितने विदेशी वहाँ जाते हैं, वे आ्राश्चये से चकित होकर बढ़ाई करने 
लगते हैं | क्या भारत की परिस्थिति ऐसी नहीं कि अपने देशवासियों को सुखी 
चनाने के लिए. वह चीन का रास्ता अपनाये ! क्‍या आपका भूदान-यज्न ऐसा 
माध्यम साबित हो सकता है कि वह इतने कम समय में चीन की तरह देश की 
उन्नति करे १? 
उत्तर : “चीन की तारीफ बहुत-से लोग करते हैं | किन्तु चीन में एक राज्य- 
क्रँति हुई है। ऐसी राज्य-क्रांति घहाँ होती है, वहाँ दूसरे तरीके से काम होता दे । 
उसके लिए चौन मैं तीस साल तक 'सिविल वार! हुआ है । पर उसे कोई नहीं 
देखता और सिर्फ राज्य-क्रांति के बाद का दो-तीन साल का काम देखते हैं | लेकिन 
राज्य-क्लांति के बाद सरकार के हाथ में जो झ्ाक्ति आती है, वेसी शक्ति हिन्दुस्तान 
के पास नहीं है । दंड-शक्ति मी नहीं है और आपकी सेना भी काफी नहीं है। 
आज लो सेना है, उसे रखने में ही तो बजय का साठ प्रतिशत खच हो जाता हे । 
इसलिए ओर सेना बढ़ानी हो, तो सारा खब्ं सेना ही खा जायगी। इसलिए 
चौन का उदाहरण अपने देश को लागू नहीं होता । फिर भी हम मानते है कि 
अभी हमारी सरकार जितनी प्रगति कर रही है, उससे श्रधिक प्रगति कर सकती 
है। किन्तु कांग्रेस आज राज्यकर्ता जमात बन-गयी है | इसलिए. उसमें पूंजीवाद 
भी थआा गये हैं । उनके खिलाफ काम करने की हिम्मत सरकार में नहीं है । और 
मुख्य बात यह दे कि अब तक विचार को सफाई ही नहीं हुई हैं 
राष्ट्रीकरण का प्रश्न 
प्रश्न : “भारत-सरकार बढ़े-बढ़े कारखानों का राष्ट्रीकरण क्यों नहीं करती १” 
उत्तर; “इसका कारण एक तो यह है कि सरकार उस विचार को मानती नहीं 
है । सरकार पर एँलीवाद का असर है। फिर राष्ट्रीसरण होने से बहुत लाभ होगा, 
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सो बात नहीं है | सरकार के हाथ मैं आज जो शक्ति है, उसीका उपयोग वह 
टीक तरह से कर नहीं सकती, तो अधिक शक्ति देने से क्या फायदा १ देश में जक 
तक चारित्यवान्‌ लोग नहीं उत्पन्न होते, तब तक काम नहीं होता । आज घूसखोरी 
चलती है। अधिकारियों के हाथ मैं ओर भी काम दें, तो वह और विगड़ेगा.। 
इसलिए जनता की विचार-शुद्धि ओर चारित्य-शुद्धि होनी चाहिए। तभी शील 
सुघरेगा ओर फिर काम बनेगा ।” 


... विचार से पूँजीबाद का अन्त 

प्रश्न ३ “पूँजीवाद का अन्त कैसे होगा १” 

उत्तर : “पूँजीवाद का अंत न प्रेम से होगा और न संघषे से, बल्कि विचार 
से ही होगा । प्रेम या संघर्ष किसीका अन्त नहीं करते | संघर्ष में ध्षण हो जाता 
है, तो दोनों क्ञीण हो जाते हैं । और प्रेम सी कोई नयी चीज नहीं पैदा करता | 
प्रेम उत्साह पैदा करता है, पर समाज मेँ क्रान्ति होती है विचार से ही । हम हिस्सा 
माँगते हैं, भिक्षा नहीं, क्योंकि लोगों को यह विचार समझाना चाहते हैं कि जमीन 
सत्रकी है। विचार को कबूछ किया, इसकी निशानी की तौर पर हम हिस्सा 
माँगते हैं। आखिर जमीन सत्रकी बननी ही है। हम विचार मैं जितनी श्रद्धा 
रखते हैं, उतनी ओर किसी चीज पर नहीं | संघर्ष से क्रांति नहीं, क्षय होता है और 
प्रेम से क्रांति नहीं, इद्धि होती है। फिर भी अगर संघर्ष का मौका आये, तो 
हम विचार-प्रचार के लिए, संघर्ष भी करेंगे, उसे यलेंगे नहीं । संघर्ष भी एक 
तरकीब है। उसकी कोई आवश्यकता हो, तो वह भी करेँगे। किंठ क्रांति केवल 

विचार-प्रचार से ही होती है, इसलिए, हम विचार-प्रचार करते हैं ।” 

के पुराना नेदत्व | 

प्रश्न “आज के काम से नया नेतृत्व नहीं मिलता, अल्कि पुराने नेताओं को 
ही फिर से संजीवन मिलता है ।” 

उत्तर ; “अगर पुराने नेताओं को फिर से संजीवन मिल्ता है, तो उसमें क्‍या 
हानि है ? अगर उन्हें यह विचार पसंद आये और उनमें परिवर्तन हो जाय, तो 
फिर उन्‍हें नेतृत्व मिले, तो क्‍या बुराई है! और अगर उनका ढोँग ही है, तो 
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उसकी भी इस काम से परख हो जायगी। उंस्कृत में श्लोक है कि वसंतसमये श्राप्ते 
काकः काकः पिकः पिकः” कोझआ ओर कोयल, दोनों काछे होते हैं, पर वसंत ऋतु 
आने पर दोनों को पहचान दो जाती है ! इसी तरह इस काम में जो नकछी लोग 
होंगे, वे दीख पड़ेंगे । पर नया नेतृत्व इस काम में नहीं होगा, तो और किस 
काम में होगा ! यह एक ऐसा आंदोलन निकछा है, जो सारे समाज को त्याग 
की प्रेरणा देता है। इसमें नवे-नये लोग आ रहे हैं ओर उससे नया नेतृत्व निर्माण 
देता है [? 
बुरों का साथ क्‍यों ? 

प्रश्न : “आप कहते हैं कि प्रसाधन अच्छे हो, यह हमारा आग्रह है| फिर 
आप भूदान-यश्ञ के काम के लिए बुरे मनुष्यों का उपयोग क्यों करते हैं ?”? 

उत्तर: “जो बुरा मनुष्य माना जाता है, वह कायम का बुरा है, ऐसा नहीं है । 
जैसा पुराना खयाल था कि ब्राह्मण के कुल में जन्म हुआ, तो वह ब्राह्मण ही 
रहेगा, उत्तमें परिवर्तन नहीं दो सकता, वेसे ही यह प्रश्न-कर्ता सोचता है। किन्तु 
मनुष्य में हमेशा परिवर्तन हुआ करता है । इसलिए हम मनुष्य को अच्छा या 
बुरा नहीं मानते | साधन कैसे हों, यद्द हम देखते &ैं। अगर बुरा मनुष्य भी इस 
काम मैं आयेगा और घमका कर जमीन मँंगेगा, तो जमीन नहीं मिलेगी। अगर 
वह धमकाने लगेगा, तो लोग उससे कहेंगे कि विनोत्राजी तो ऐसा नहीं कहते | 
इस जबाब से वह धमकानेवाला फीका पड़ जायगा। जो यह माने कि इसमें 
किसी भी तरह का छोम या भय दिखाया जा सकता है', तो उससे जनता साफ-ताफ 
कह देंगी कि तू इस दोली में शोमा नहीं देता! | इस प्रकार इस काम में प्रति- 
क्षण मले-बुरे की परीक्षा होती है ।” 


गया 


छ-ज- ण३्‌ 


धन और धरती बाँट के रहेगी | : १४५ 


हम सारे समाज मैं परिवर्तन लाना चाहते हैं। इन दिनों नाय लगाया जाता 
है; “भूखी जनता अब न सहेगी, धन और घरती बट के रहेगी” ! हम चाहते 
हैं कि गरीब लोग जाग्रत हो जाये, अन्याय सहन न करें और अपने हकी की 
माँग करें | हम सममते हैं कि जमीन पर स्का हक है। हम चाहते हैं. कि 
गरीब लोग धर्म समझकर अपने हक पर डटे रहें। आखिर में वे यह कर सकते 
हैं कि हम श्रीमानों की जमीन पर काश्त नहीं करेंगे । इस तरह हम एक चाजू से 
गरीगं को तैयार कर रहे हैं। दूसरी बाज से सरकार को इस काम के लिए. तैयार 
कर रहे हैं कि वह गरीबों के हकी की रक्षा करे। तीसरी बाजू से भ्रीमानों के हृदय 
में सोये हुए भगवान्‌ को जगा रहे हैं । | 

हम चाहते हैं कि श्रीमान्‌ लोग कहें ः “सुखी जनता अब न सहेगी, चन 


था 


और धरती बॉँट के रहेगी ।” जब आसपास के छोग गरीब हैं, डुःखी हैं, उस 
हालत मैं हम मिठाइयाँ खाये, यह हमें शोभा नहीं देता । ऐसा गलत, पापी छुख 
हम हर्मिज नहीं सहन करेंगे। हम अपनी भूमि और सम्पत्ति गरीबों में बॉट 
देंगे। हम श्रीमानों मैं इस तरह की जाग्रति पैदा करना चाहते हैं । इस प्रकार 
हम तिहरा काम कर रहे हैं। जब गरीब जाग्रत हो जायँंगे, अपने दुर्गुण छोड़ेंगे, 
सरकार गरीत्रीं के अनुकूल हो जायगी और श्रीमानों में से बहुत-से लोग जाग 
जायेगे, तब समाज में परिवर्तन होगा। अहिंसक क्रांति की यही प्रक्रिया है। 

- भलुहार ( गया ) 


छन्‍ज-जटट्‌ 


अहिंसा सरल रेखा है | : १५: 


एक सजन ने अहिंसा के विपय में कुछ विवेचन किया है। अ्रहिंसा को 
माननेवाले कुछ लोग होते हैं। बहुत-से अहिंसा को मानते भी नहीं । जो श्रहिंसा 
को नहीं मानते, वे कहते हैं कि उससे चाहे कोई व्यक्तिगत मसला हल हो जाय, 
पर जब्र तक समाज में दुजनता मौजूद है, तब्र तक समाज के मसले हल नहीं हो 
सकते | हम उनकी बात छोड़ देंगे। यद्यपि हिंसा से कोई मसला हल होता है, 
यह सिद्ध नहीं हुआ है, फिर भी अहिंसा-शक्ति सामुदायिक तोर पर सिद्ध करने 
की बात है। कुछ तो अ्रहिंसा के प्रयोग हुए. हैं, पर श्राजकजल समाज जितना 
व्यापक बना है, उतने व्यापक प्रयोग श्रमी तक नहीं हुए. हैं। इसलिए जो अ्रहिंसा- 
शक्ति पर विश्वास नहीं रखते, हम उनसे कोई खास चर्चा करने की जरूरत नहीं 
मानते | लेकिन जो उसमें विश्वास रखते हैं, उन्हें लगता है कि अ्रद्विंसा से काम 
तो बनेगा श्र स्थायी बनेगा, पर उसमें अल्प समय लगेगा। उस सज्जन ने 
लिखा है कि ऐसा लगता है कि अहिंसा से काम तो होगा, पर शीघ्र ही होगा । 
इस लेख पर उन्होंने मेरा अभिप्राय पूछा था श्रोर मेंने आज ही उन्हें जवाब दिया 
है। मेंने लिखा कि 'यह वात तो ठीक है। 'थूक्लिड' ने सिखाया है कि दो 
बिन्दुओं में कम-से-कम फासला सरल रेखा है। इसलिए अहिंसा शीघ्र परिणाम- 
कारी होगी, ऐसी ही श्रपेत्ञा होनी चाहिए | 

अहिंसा शीघ्र परिणासकारी कब ? 

अहिंसा में जो मुख्य वस्तु है, वह यह कि उसकी प्राति हमें कहाँ तक हुई 
है! श्रहिंसा की प्राप्ति हो जाय, तो परिणाम शीघ्र होगा, इसमें कोई शक नहीं । 
जो भी समय जाता है, अहिंसा अपने हृदय में रिथर करने में जाता है। उत्तना 
समय मान छें, तो परिणाम शीघ्र होता है। हमारे लिए यह सोचने की बात है | 
एक शस्त्र का परिणाम जल्दी या देरी से--इसकी हम चर्चा करते हैं, पर यह 
नहीं वोचते कि बढ शस्त्र हमारे हाथ में है या नहीं। उसे उठाने के लिए जो 
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तपस्या और चित्त-शुद्धि चाहिए, वह हमने कहाँ की ! पयात्त चित्त-शुद्धि न हो 
था उतनी तपध्या हम न करें, - तो अहिंसा का उदय ही नहीं होगा | सूर्यनारायण 
का उदय होने के बाद अन्घकार मियने मैं देर नहीं लगती | किन्तु उसके उदय 
मैं ही समय लग सकता है। वैसे ही अगंर थोड़े लोगों के हृदय मैं भी अहिंसा 
का वास्तविक उदय हो जाय, तो समाज में वह फैलेगी | विचार और कल्पना मैं 
तो हम यहाँ तक मानते हैं कि एक भी मनुष्य परिपूर्ण शुद्ध हो जाय, अहिंसा का 
साज्षात्कार उसने किया हो, तो वह अकेला समाज पर परिणाम दिखा सकता है। 
बापू कई बार यह कहा करते थे। इसलिए, अहिंसा के स्थायी या शीघ्र परिणाम के 
बारे में सन्देह नहीं है। बल्कि अहिंसा के लिए जो अ्रन्तःशोधन, .तपस्था और 
शुद्धि जरूरी है, वह हम कहाँ तक करते हैं, यही देखना है। वह हो जाय, तो 
अहिंसा शीघ्र परिणासकारी हो सकती है। 
अहिंसा आत्मा की शक्ति 
अहिंसा आत्मा की शक्ति है। आत्मा नहीं मरता, यही उसकी शक्ति है। 
हिंसा देह की शक्ति है, देह मारी जाती है| देह से बढ़कर आत्मा की शक्ति है, 
यह तो मानी हुई बात है। किन्त हम देह-बुद्धि में फसे रहते हैं । जिस किसीकी 
ओर देखते हैं, उसे देह ही मानते हैं। अगर हम देह का आवरण छोड़ 
देह से परे अंदर जो वध्तु है, उसकी तरफ देखे, तो हमारा सारा व्यवहार--बोलने- 
चालने और सोचने का ढंग-ही बदल जायगा । दुनिया दूसरे ही रंग से रँगी दीख 
'पढ़ेगी । ऐसा हो जाय, तो ऐसे मनुष्य के संपर्क मैं जो आयेगा, उस पर उसीका 
रंग चढ़ेगा। उस मनुष्य पर दूसरे का रंग नहीं चढ़ेगा । यह बात ध्यान में आा 
- जाय, तो हम अगर अहिंसा में विश्वास करते हैं, उसका सामूहिक प्रयोग करना 
: चाहते हैं, तो मुख्य चिंता हमें यह होनी चाहिए. कि अपने निजी जीवन मैं हम 
उसे कैसे लायूँ ? उसकी उपासना कहाँ तक और कितनी एकाग्रता से हम करते हैं, 
यही सवाल है| ह | 
निञ्ञ का जीवन-शोधन ही मूल वस्तु 
अभी भूदान-यज्ञ का आंदोलन चल रहा है। वैसे ही समाज की आवश्यकंता 
के अनुसार दूसरे भी आंदोलन चलेंगे | किन्तु उन आंदोलनों के मूल में नो श्रद्धा 


अहिंसा सरल रेखा है ६७ 


है, वह हृदय-परिवर्तन में है। वह तभी इृढ़ होगी, जब हमारा खुद का हृदय 
परिवर्तित होगा | श्रक्सर हम मानते हैं कि हमारा हृदय जैसा दोना चाहिए, ठीक 
वैश्ा ही है। दसरे का ही परिवर्तन करना हो, तो वह हृदब-परिवर्तन ढंग होगा 
या असंभव मालूम होगा। हृदय-परिवततंत के बारे में झंका पेदा होती है, तो 
अहिंसा की मूल शक्ति पर ही प्रह्मर होता है। हृदय-परिवतन के लिए परिस्थिति 
में परिवर्तन एक अंग ही है। उसे छृदय-परिवर्तन से अलग मानना गलत है। 
अगर हम किसी विपय की आसक्ति छोड़ना चाहते हैं, तो वाहर का वातावरण भी 
वैसा वना छेते हैं, जिससे श्रासक्ति छूटे | एकाग्रता के लिए हम उसके अनुकूल 
एकांत ढूँठते हैं | ब्रिना एकांत के एकाग्रता नहीं हो सकती या बिना वाह्म परिवर्तन 
के हृदय-परिवर्तन नहीं हो सकता है--वह मानना एकांगी है। हृदय-परिवर्तन के 
लिए, समाज और परिस्थिति में परिवर्तन करना जरूरी है, यह कहना दीक है, 
पर जो चीज जरूरी है, वह दृदय-परिवर्तन से ही बनेगी। एकाग्रता से ही ध्यान 
होता है। एकांत में भी वह होता है। पर एकांत में चित्त इधर-उघर दौड़ भी 
सकता है। इसलिए, एकांत वाह्य साधन है ओर एकाग्रता मुख्य वस्तु | वैसे ही 
अहिंसा-शक्ति के लिए. हृदय-परिवर्तन मुख्य वस्तु है। उसके लिए, बाह्य परिवर्तन 
जरूरी है, तो कर लेते हैं । 
लेकिन अहिंसा काम करती है दृदव-परिवतन के जरिये ही, बाह्य परिवर्तन 
के जरिये नहीं | हम बाह्य परिवर्तन भी कर तो लेते हैं। लोगों से दान-पत्र 
भरवा हेते हैं, छुठा हिस्सा माँगते हैं--यह सारा एक बाह्य परिवर्तन ही है। पर 
उसके जरिये अन्दर का हृदय-परिवर्तन न हो, तो काम सफ़छ न माना जायगा | तथ 
तो छठा हिस्सा मॉगना टेक्‍्स के जैसा होगा | वैसे तो सरकार भी कानून बनाकर 
लमीन का छुठा हित्सा छे सकती है, पर उससे अहिंसा-शक्ति प्रकट नहीं होगी | 
अगर अहिंसा-शक्ति प्रकट नहीं हुई, तो समाज की प्रगति नहीं होगी। चाहे जमीन 
का बेंट्वारा आज से कुछ अच्छा हो जाय, पर उससे समान न सुघरेगा। यह 
सोचते हुए ध्यान में आता है कि मुख्य वस्तु अपना निज का जीवन-शोधन ही है | 
सारोमार 
सदन ५३ 
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आज में आपके सामने अपना राजमैतिक विचार रखूंगा। आजकल राज- 
नीति कोई ऐसा विषय नहीं रहा, जो जीवन से त्रिलकुल ही अलग हो । पुराने 
जमाने में राजाओं की सत्ता चलती थी, पर वह सत्ता बहुत ही कम थी। 
जुल्मी बादशाह भी जनता को थोड़ी पीड़ा देते थे । आराम जनता पर उनका 
ज्यादा असर नहीं हो सकता था। क्योंकि सरकार चुनी हुईं नहीं थी ओर न 
आज के जैसे आमदरफ्त के साधन ही थे। उस समय किसी बादशाह का सारे 
हिन्दुस्तान मैं संदेश पहुँचने में महीनों लग जाते थे और बादशाह का हुक्म 
मानना या न मानना सरदारों की इच्छा पर निर्मर रहता था। निजाम जेसे 
शक्तिशाली सरदार तो हुक्म मी मानते नहीं थे | इस तरह उस समय की हालत 
ही दूसरी थी | उस समय सरकार की सत्ता बहुत सीमित थी। सरकार बहुत ज्यादा 
जीवन का नियन्त्रण नहीं कर सकती थी, सिर्फ विदेश के आक्रमणों का प्रतीकार 
करने के लिए थोड़ी-सी सेना रखना और सेना के लिए ही दो-चार रास्ते बना 
देना--ऐसे सीमित काम वह करती थी । जो छोकहितकारी राजा होते थे, वे प्रजा 
के लिए, कुछ करते थे, पर वह उनका व्यक्तिगत उपकार था। वे लोगों के जीवन 
का नियमन नहीं कर सकते थे | 
अंज यहाँ आये, तब तक हिन्दुसान मैं कई राजा हो चुके थे। किन्तु 
राष्ट्रीय ऋण जेसी कोई भी चीज उस समय नहीं थी। माधवराव पेंशवा को 
मरते समय यह चिंता थी कि उन पर जो नौ-दस करोड़ का कर्जो था, वह उन्होंने 
राज्य के लिए ही लिया.था, फिर भी वह उनका व्यक्तिगत कर्जा माना गया । अंत 
मे नाना फडनवीस ने कुछ साहूकार छाकर उनके जरिये बचन दिल्वाया कि हम 
की चुकायेंगे। लेकिन आज तो कई देशों पर कर्जा है। हिन्दुस्तान के सिर पर 
भी है। अंग्रेजों ने यहाँ जो लड़ाइयां लड़ीं, उनका कर्जा भी हमारे ही घिर पर 
दे। आज जो सरकार होती है, चह चाहे लादी भी गयी हो, देश की सरकार 
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होती है। पहले राज्य व्यक्तिगत इस्टेट थी। एक राजा सत्र ध्यक्तियोँ के जीवन 
का नियंत्रण नहीं कर सकता था | 

किंठ॒ आज की राजनीति बहुत व्यापक हो गयी है । सारे जीवन पर उसका 
मियन्त्रण चलता है, आज की सरकार अगर पापी कानून बनाके, तो व्यक्ति यह 
नहीं कह सकता कि में निष्पाप जीवन ब्रिताऊँगा | जीवन के दरएक पहल पर आज 
सरकार का निक्‍न्‍नत्रण चलता है। यहाँ तक कि तालीम पर भी सरकार का 
नियन्त्रण है | पर पहले ऐसा नहीं था। ज्ञानी लोग तालीम देते थे, वे स्वतन्त्र 
थे | पर आज सरकार एक पाख्य-पुस्तक तय करती है ओर वही सच्च स्कूलों में 
चलती है | उत्त किताब में क्या होना चाहिए, इसका भी नियन्त्रण सरकार करती 
है। इस तरह शिक्षण जैसा विप्रय भी, जो विल्कुल ही स्वतन्त्र होना चाहिए थप 
आ्राज राज्य के नियन्त्रण में है। कुछ प्राइवेट स्कूल चलते हैं, पर उनमें कुछ ही 
विद्यार्थी आते हैं| मेने भी एक ऐसा स्कूल चलाया था, जिस्म बहुत अच्छे 
विद्यार्थी तैयार हुए | लेकिन श्राज गाँव-गाँव में जितने स्कूल बनेंगे, वे सरकार 
के ही बनेंगे | फिर यदि सरकार कम्युनिस्ट आयी, तो स्कूल में उनका तच्वज्ञान 
सिखाया जायगा। फासिस्‍्ट शासन हो, तो लड़की को उसी तरद् की तालीम 
मिलेगी । याने जैसी सरकार हों, उसीके अनुसार लड़कों के दिमाग बनाये जाते हैं | 
इस तरह आजकल दिमाग बनाने की बात चलती है । इसलिए, राजनैतिक विचार 
करने की जिम्मेदारी हरएक व्यक्ति पर आती है । 


हरएक को एक वोट का हक 


आज जो में कहूँगा, वह जीवन का एक बुनियादी विचार है | आप देखते 

हैं कि आजकल दुनिया में लोकसचा चलती है । सबत्रको वोट का हक दिया गगश 

| बहुसंख्या से चुनाव होते हैं और कानून भी वहुमत से बनता है । दृरण्‌क को 

एक वोट मिल्य है | यद्यपि हम सत्र मानते हैं कि दरएक का चारित््य और योग्यता 

अलग-अलग होती है, फिर भी पंडित जवाहरत्यलजी को मी एक ही वोट का हक 

मिला है श्रौर किसी एक साधारण २१ साल की उम्र के व्यक्ति को भी एड 
ही वोट का हक मिला हैं | यह एक बड़ी बुनियादी बात मानी गयी है | 

हि 


ध्प भूदान-गंगा 


लेकिन कोई भी सोंचेगा, तो मादूम होगा कि व्यवहार में ऐसा नहीं होता । 

घर में भी घर के सब-के-सब व्यक्ति मिलकर चर्चा करते हैं, पर हरएक को वोट का 

हक नहीं दिया जाता । चर्चा के बाद घर के मुख्य मनुष्य की ही बात मानी जाती 

है। आजकल वोट की प्रथा पड़ी है, लेकिन सत्य का निर्णय बहुमत से नहीं 
होता । प्रृथ्वी घूमती है या सूरज १ इसका निर्णय बहुमत से नहीं हों सकता | इस 

बात का जीवन से बहुत सम्बन्ध है। फिर संख्या से आजकल जो निर्णय होता है, 

उसका क्या मतलब है ! पाश्चात्यों ने बहुत ऊपरी-ऊपरी विचार कर बहुमत से 

निर्णय की बात चलायी। मैंने कहा था कि हरणक को एक वोट का हक है, 

'इंसका मतलब यह है. कि वे आत्मा की समता याने हरणक मैं समान आत्मा है, 
यह बात मानते हैं। मैंने यह विवेचन इसलिए किया है कि दूसरी किसी 

भी दृष्टि से देखा जाय, तो व्यक्ति की योग्यता समान नहीं मालूम होती। 

इसके लिए. मानव आत्मा की समता को ही मानना पड़ेगा | इस तरह मैंने उनके 

सिर पर आत्मवाद लादा है, पर वे आत्मवादी नहीं हैं। पाश्चात्यों ने जो यह बात 

चलायी है, वह अत्यन्त अस्वाभाविक है, प्रकति के और अनुभव के विरुद्ध है। 


बहुसंख्यक और अल्पसंख्यक के भगड़े 


फिर भो यह बात चल रही है। इसीलिए आजकल वोट इकट्ठा किये जाते हैं। 

इस तरह एक किस्म की लड़ाई ही चलती है। फिर वोट हासिल करने के कई 
तरीके होते हैं। उनमें विचार समझाने की बात नहीं आती, क्योंकि बहुत-से लोग 
.. विचार समभते ही नहीं | इस तरह एक अत्यन्त स्थूल यांत्रिक गरिती विचार आज 
_ समाज में रूढ हुआ है। इसलिए जो निर्णय होता है, वह बहुसंख्यकी का होता 
है और कई बार तो वह ठीक मो नहीं होता | इससे अल्पसंख्यक अपंतुष्ट होते हैं । 
उन्हें छगता है कि हमारा विचार सही है, फिर भी वह चलता नहीं | सही विचार 
चाहे एक व्यक्ति का क्यों न हो, सही है। अगर एक व्यक्ति ने भी पहचान लिया 
कि पृथ्वी घमती है, तो किर लाखों लोग उसके विरुद्ध हों, तो भी उसीका 
हना सही है । जिसने इस बात का शोध किया था, वह उस पर श्रड़ा रहा | 
उस समय “चर्च” वाले लोग उसके विरुद्ध थे | वे कहते थे कि प्रथ्वी घूमती है, यह 
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कहना ईसाई-धर्म के विरुद्ध है ओर इसीलिए उन्होंने उसे बहुत पीड़ा दी। 
अधिक पीड़ा के कारण उसने एक द्विन कहा कि में वेसा ही लिखूँगा । परन्तु जब 
लिखने का समय आया, तो उसने लिखा : 'पृश्वी घूमती है, मुझे अत्र मी वह 
घूमती हुईं दिखाई देती है ।” आखिर उसने दत्तखत नहीं किय्रे | इस तरह बहुमत 
का निर्णय हमेशा सही होता है, ऐसी बात नहीं | फिर भी आ्राजकल वह छादा जाता 
है। फिर अब्पसंख्यकों के सामने यह सवाल पेदा होता है कि हम अपना निर्णय 
किस तरह लादें ? फिर इसीमें से हिंसा की बात आती है । 

आजकल देश में वहुसंख्यक और अब्पसंख्यक, ऐसे दो पश्ष निर्माण हुए हैं । 
यह एक नया जातिभेद है। हिन्दुस्तान में तो इसके साथ-साथ पुराने जातिभेद 
भी आते हैं । एक पार्टी ने एक जाति का मनुष्य खड़ा किया, तो दूसरी पार्टीवाले भी 
उम्मीदवार चुनते समय जाति का ही विचार करते हैं | वोट इकट॒ठा करने के 
लिए यह सब किया जाता है। विचार सममझ्काना, उस पर अ्रमल हो, इसलिए धीरज 
रखना--यह बात ग्राजकलछ नहीं रही । पहले जिस तरह तलवार से निर्णय लादा 
जाता था, वैसे ही आजकल तलवार के बदले बहुमत से वह वादा जाता है | 
तलवार के बारे में कहा जाता है कि उसमें अ्रक्छ नहीं होती, इसीलिए हमने उसे 
छोड़ दिया । लेकिन बहुमत में भी अक्ल नहीं होती | सिर्रो की गिनती करके 
निर्णय लेना गलत ही है। इसका नतीजा यह है कि असन्तोप पैदा द्वोता है, 
कशमकश चलती है। सभी एक दूसरों को गिराने की कोशिश करते हैं, इसी पर 
सारी रचना बनती है | थराज यह समी देशो में चला है, क्योंकि सर्वत्र सिर्रो की 
गिनती करके सब कुछ चलाने की बात चलती है । सिरों के अन्दर क्या माद्दा है 
यह नहीं देखा जाता | मेहरबानी इतनी ही है कि पागल को बोद का हक नहीं 
दिया गया । मगर इसका इलाज क्या है ? यह दम न ढूँढें ओर पशक्षमेद, सरकारी 
पतक्त, विरोधी पक्ष, उन दोनों में अखंड विरोध--यह सारा पश्चिम का ढाँचा 
हिन्दुस्तान में छायें, तो यहाँ कोई भी काम न चलेगा। एक पक्ष दूसरे पक्त 
के काम जिगाड़ता ही जायगा | 

पाँच वोले परमेश्वर 
इसके लिए. एक ही इलाज है। अपने यहाँ एक घामिक रिवाज है। अपने 
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संस्कार और सम्यता मैं ही यह बात है कि 'पंच बोले परमेश्वर | अक्सर लोग 
इसका सही अर्थ नहीं समझते । आम-पंचायत निर्माण करे, इतना ही इसका अर्थ 
नहीं | बल्कि यह अर्थ है कि पंचों की एक राय से जो निर्णय होगा, वही माना 
जायगा। लेकिन आज तो चार विरुद्ध एक, तीन विरुद्ध दो--इस तरह सब चलता 
है। यह जो 'तीन बोले परमेश्वर की बात आज चलती है, वह खतरनाक है । 
पाँच बोले परमेश्वर यह चले, तभी ठीक होगा। अब भी '्वेकर्स! में वह 
चलता है | वे एंकमत से ही निर्णय करते हैं। फिर इसमें ओर भी कई सवाल 
उठाये जा सकते हैं। 


केन्द्रीकरण के दोष 


कुछ लोग कहते हैं कि इसमें एक भी मनुष्य अड़ जाय; तो सारा मामला 
खतम हो जाता है। इसलिए आज का 'बहुमत का तरीका ही ठीक है। 
लेकिन आजकल तो एक ही मनुष्य को चुनने के लिए लाखों लोगों का बोट 
लिया जाता है। इतना बड़ा सामुदायिक पयोग चलता है, जिसमें कई बुराइयाँ पैदा 
होती हैं | इसलिए हमने इसके इलाज में जो बात सुमायी है, वह है राज्य का 
विकेंद्रीकरण ) बहुत-सी सत्ता तो गाँव मेँ ही होनी चाहिए । फिर एक गाँव का 
दूसरे गाँव से जो सम्बन्ध आता है, उसका नियन्त्रण जिला करेगा । एक जिले का 
दूसरे जिले से जो सम्बन्ध आता है, उसका नियन्त्रण प्रान्त करेगा और दो 
प्रान्तों के बीच के सम्बन्ध का नियन्त्रण केन्द्र करेगा । 
लेकिन आज तो केन्द्र और प्रान्त में ही हिन्दुस्तान के हरएक गाँव के सब 
2 अवहारी को नियन्त्रित करने की सत्ता है। गाँववालों को कोई भी निर्णय करने का 
* हक नहीं है । गाँव में बाहर के डॉक्टर आयें या न आयें, इसे तय करने का हक 
गाववालों को नहीं | नतीजा यह हुआ कि गाँव के सारे धंघे तोड़े गये | लेकिन 
अब ये घन्धे फिर से शुरू करना या तोड़ना, इस बारे मैं सारी सत्ता केद्ध मैं है, 
गांव में नहीं | परिणास यह होता है कि सारा स्वराज्य केद्ध मैं होता है, गाँव मैं 


नहीं। गाव मैं सिर्फ ऋाड़, लगाने का स्वराज्य होता है। मुख्य विषयों में गाँववार्लों 
को अधिकार ही नहीं होता । 
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आज हिन्दुस्तान-सरकार का एक राज्य हुआ है।, पुराने राजा-मद्यराजाओं 
के राज्य खतम हुए, यह अच्छा ही हुआ । फिर भी राजाओं के अलग- 
अलग अनेक राज्य थे, तब प्रजा को कुछ तो संरक्षण मिलता था; लेकिन 
अत्र वह सब चला गया । बह केन्र में सारी तत्ता केन्द्रित रूती है, वहाँ 
मह्वाकांत्षी लोगी को सत्ता हाथ में लेने की इच्छा होती है। फिर ये अक्लवाले 
हैं, तो कारोबार ठीक चलता है ओर बेवकूफ हाँ, तो सब्र मामला बिगड़ जाता 
है। चन्द छोगों की हो अ्क्ल से काम हो और वाकी सबकी श्रक्‍्ल परती रहे, 
ऐसा अब नहीं होगा । अ्रगर हिन्दुत्तान की थोड़ी-सी अच्छी जमीन में फसल 
हो ओर बाकी सारी बमीन परती रखी जाय, तो सारे हिन्दुस्तान के लिए 
पर्यात फसल पैदा नहीं हो सकती । 


विकेन्द्रीकरण की आवश्यकता 

आजकल गाँववाले से कद्दा जाता है, रास्ते ब्रनाओ, भाद्ठ, छगाशों | इसका 
मतलब यह है कि उनके सलिफ द्वार्थो का उपयोग हो, दिमाग का नहीं | ऐसी 
हालत में उन्हें काम करने मैं उत्साह केसे आयेगा? फिर जत्र वे काम नहीं करते, 
तो सरकार कहती है कि लोग आलसी हैं । अंग्रजी में मजदरों को 'हैरदस” कहा 
जाता है श्र उनकी देखभाल करनेवाले चन्द लेगों को 'हेडस' कहते है । इस तरह 
समाज के दो टुकड़े कर राहु-केठ निर्माण किये गये हैं। अगर किसीके द्वाथ तोड़- 
कर अलग किये जाये ओर किर उनको कहा जाव कि 'काम करो), तो वे 
कैसे काम कर सकते हैं ? हाथों से काम तब्र बनता है, जब्र द्वाथ के साथ दिमाग 
रहता है। रास्ता बनाने ओर भाड़, लगानें का ही खंग॒ज्य गाववार्ल को दिया 
जाय, तो फिर उनमें उसके लिए दिलचस्पी नहीं पैटं-होती । अपने जीवन की 
मुख्य वस्तुओं पर नियन्त्रण करने की सत्ता उन्हें मिलनी चाहिए | 

बिसे 'फेडरेशन' (संघ ) कहते हूँ, वंसी ४ लाख देहातो की एक सम्मिलित 
सरकार निर्माण होनी चाहिए। इसमें सब गाँव अपनी-अपनी अकक्‍ल से काम 
करेंगे, केन्द्र सिर्फ सल्यह देगा | उसे मानना, न मानना गाँववालों की इच्छा पर 
निर्भर होगा । इसमें कुछ गांबवालें ने ठीक काम 7 िए हो हो गाए ऑफ ज+ 
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काम बिगड़ेगा | पर आज काम बिगड़ा, तो सारे राज्य का ही बिगड़ेगा | जैसे घर में 
रोटी बनाने में कुछ रोटियाँ बिगड़ जाये, तो भी बाकी सच अच्छी ही रहती हैं। 
लेकिन 'ेकरी' मैं काम त्रिगड़ गया, तो सब रोटियाँ बिगड़ जातो हैं। पहले राजा 
लोगों के हाथों मैं सत्ता होते हुए भी जो नुकसान नहीं होता था, वह आज्ञ हो रहा 
है; क्योंकि पुराने राजाओं के हाथ मैं सब्र-का-संत्र विगाड़ने या बनाने की सत्ता 
नहीं थी, जो आज की सरकार के हाथ मेँ है। इसलिए आज की सरकार सब-का- 
सत्र विग्राड़ सकती है । पॉच साल बाद चुनाव होते हैं और उसमें नयी सरकार भी 
आ सकती है | लेकिन पुरानी सरकार ने जो किया, वह नयी सरकार को आगे 
चलाना पड़ता है। नयी सरकार पुरानी सरकार के वचरनों से बाध्य रहती है। 
अगर आज की सरकार ने विदेशियाँ के साथ व्यापारविषयक कुछु करार किये, तो 
आगे आनेवाली सरकार को उन्हें चलाना पड़ता है। इससे छुटकारा पाने के लिए 
रक्तरंजित क्रान्ति ही करनी पड़ती है। लेकिन ऐसी क्रान्तियाँ बार-बार नहीं होती । 
इस प्रकार आज सरकार के हाथ मैं सारी सत्ता इस तरह केन्द्रित हुईं है कि मामला 
सुधरा, तो सारा-का-सारा सुधरेगा ओर बिगड़ा, तों सारा-का-सारा बिगड़ जायगा। 
इसलिए, विकेन्द्रीकरण आवश्यक है | 


सर्वोदिय-रचना के दो सिद्धान्त 


सर्वोदय-स्वना में हर गाँव मैं एक ग्राम-पंचायत होगी ओर प्रान्त के लिए 
प्रतिनिधि चुनने का हक ग्राम-पंचायत को होगा । ग्राम-पंचायत के ही हाथ मैं सारी 
सत्ता रहेगी और ऊपर की सरकार के हाथ में नाममात्र की सत्ता होगी | ऊपर की 
“सरकार तो सिर्फ सलाह देगी ओर रेलवे, रास्ते, विदेशों के साथ व्यवहार आदि पर 
उसका निर्यत्रण रहेगा | इससे आज महत्वाकांक्षी लोगों को सत्ता हातिल करने मैं 
जितना अधिक उत्साह मालूम होता है, उतना फिर नहीं मादूम होगा, क्योंकि 
तब प्रान्त या केन्द्र के हाथ मैं कुछ अधिकार ही नहीं रहेगा | सारा अधिकार गाँव 
को रहेगा ओर गाँव मैं पंचायत का काम पाँच बोले परमेश्वर के नियम से 
ही होगा । 


इस पर यह शंका पूछी जाती है कि इस योजना में एक भी मनुप्य अड़ा रहेगा, 
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तो कोई निर्णय नहीं हो सकेगा । लेकिन अगर जो ग्राम-पंचायत इस तरह कोई 
निर्णय नहीं कर सकेगी, तो वह समाप्त हो जायगी और दूसरी आम-पंचायत चुनी 
जायगी। ऐसी हालत में समी को आपस में सलाद करके एकमत से राय इने 
की प्रेरणा होगी। पहले के जमाने में लोग इस तरह राय ढेते थे, जैसे आज की 
क्वैकस' का काम चढता है । अगर हम यह करते हैं, तो सारी व्यवस्था अहिंसा 
की होती है। किसीकों असंतुट्ट होने का मीका नहीं आता। देश में सबकी 
अकल का उपयोग होता हैं. और काम करते समय कुछ बिगड़ा, तो दो-चगर 
गाँव का बिसड़ता है, सबका नहीं | 

आज किसी एक की टेविनकछ गलती के लिए 'बाइ-इलेक्शन! (डप- 
निर्वाचन ) होते हैं । फिर से चुनाव के लिए हजारों लोग काम करते हैं, हजारों 
रुपया खर्च होता है । कितना समय बरबाद होता है ओर लोगों में कितना भेद- 
भाव फैलता है ! गाँव-गाँव में भेद और बैर पैदा हो जाता है। अगर हम यह सारा 
तोड़ना चाहते हैं, तो हमें ऐसी व्यवस्था करनी चाहिए, जिसते महत्त्वाकांत्ती 
लोगों के द्ार्थों में सत्ता न रहे, पत्ञभमेद मिटें । किसी एक के था चन्द लोगों के हूं 
हाथ में सत्ता रहने से वे दुनिया को बना सकते या विगाड़ सकते है । इसके लिए 
एक ही इलाज है: (१ ) ग्रार्मों के हाथ में सारी सत्ता होनी चाहिए और (२ ) 
ग्राम-पंचायतों का काम 'पॉच बोले परमेश्वर! इस न्याय से चलना चाहिए, । यही 
सर्वोदिय है। सर्वोद्य' का मतलब है कि गाँव की ही सत्ता चछे और 
गाँव का जो निर्णय हो, वह्दी सबका निर्णय हो। यहीं सच्चा ओर अ्धिसक 
स्व॒राज्य होगा | 


कहीं एकमत से, तो कहीं वहुमत से निर्णय 
अहुमत' और 'अव्पमत' का सवाल ऋत्रिम है। श्राज जो लोकतन्त्र चलता 
है, उसीने यह सवाल पेदा किया है। अगर इससे मुक्त होना चाहते हो, तो 
सत्ता का बिकेन्द्रोकरण कर ग्रार्मों मे पॉच बोले परमेश्वर! के न्याय से काम 
चलाना होगा | इस पर यह सवाल उठाया जाता है कि 'यह गाँव तक के लिए तो 
ठीक है। पर गाँव की तरफ से जो प्रतिनिधि प्रान्त के लिए चुने जार्गगे, वे तो 


१३०४ । भूदान-गंगा 


बहुमत से ही निर्णय करेंगे !” बीच के समय के लिए यह चलेगा। परन्तु वे इस 
तरह से चुने जायेंगे कि उन्हें आदत ही :ऐसी पड़ेगी कि विधानसभाओं के मुख्य 
निर्णय एकमत से किये जायेँं। जीवन की सुख्य बातों--जैसे खाना, पीना, 
कपड़ा, तालीम--की सत्ता तो गाँव मेँ ही रहेगी। फिर जो दूसरी मामूली 
बातें हैं, उनमें बहुमत से निर्णय हुआ, तो किसीके हित की हानि नहीं। उसमें 
कोई भी ऐसी बात नहीं होती कि अब्पमतवालों के दिलों मैं रंज पैदा हो । 
लेकिन अगर वहाँ अन्न, तालीम आदि मुख्य विषयों में मतभेद होता है, बहुमत की 
बात चल्ती और अल्पमत की न चलती, तो अल्पमतवा््ओं को दुःख होता है। फिर 
आधात-प्रतिघात चलता है। जहाँ प्रान्त के हाथ मैं गौण विषय हैं, वहाँ- बहुमत से 
निर्णय हो, तो कोई हर्ज नहीं | फिर उसमें भी हम ऐसे नियम कर सकते हैं कि 
कुछ विषयों के लिए ७० या ८० फी सदी मत अवश्य होने चाहिए। आखिर 
समाज को यह आदत डालनी ही चाहिए. कि एकमत से निरंय हो । 

केन्द्र का निर्णय तो एकमत से ही होगा। आज भी यही होता है। मन्त्रि- 
मण्डल में बड़े-बड़े मसलों पर एकमत से ही फैसला किया जाता है। मतभेद 
हो तो फैसला नहीं होता, सिफी चर्चा चलती है। इसलिए, केन्द्र के बारे में तो 

कोई चिन्ता ही नहीं है। 


विचार भिन्न हों, आचार एक 


इस तरह गाँवों और केद्ध के बारे मैं तो चिन्ता ही नहीं है और प्रान्त मैं 
मी जो लोग चुनकर आयेंगे, उन्हें एकमत से निर्णय करने की आदत होगी। 
;, इसमें सार्बजनिक हित का और बुनियादी विचार यह है कि आज देश में भिन्न-भिन्न 
: .+ हैं। इस हालत मैं कोई भी देश प्रगति करना चाहता हो, तो ऐसा कोई - 
एक कार्यक्रम निकालना चाहिए, जिसमें सब पक्चों की एक राय हो | विचार मैं 
मतभेद हो, परन्तु आचार मैं सबकी राय एक हो। ऐसा एक कार्यक्रम सबको 
मंजूर हो, तो निश्चय ही प्रगति होगी | लेकिन अगर कार्यक्रम मैं ही मतभेद रहा, 
तो हिन्दुस्तानी की प्रगति नहीं हो सकती, क्योंकि इस देश के छोग प्रबृत्तिशील 
:नहीँ हैँ | देश में बहुत आलस्य भरा है । 


सर्वोदिय का राजनेतिक विचार बृ०५्‌ 
विचार-मंथन अवश्य हो 


हरएक को विचार-प्रचार करने का पूरा हक होना चाहिए । मंथन से नव- 
नोत निकलता है। किन्तु आजकल तो कार्यक्रम का ही मंथन चलता है ओर 
उससे जनता निम्क्रिय ओर हताश होती है। दम जैसे-जैसे राज्य का अधिक अनु- 
भव होगा, वेसे-ही-बैसे यह माछूम होगा कि जनता में बुद्धिभेद पेदा न करना 
चाहिए | कोई एक छोटा-सा ही कार्यक्रम उठाना चाहिए, जिसमें सब एकमत्त 
हों। मुझे इस वात की खुशी है कि भूदान-यज्ञ में सब एकमत हैँ । इसलिए 
उतना ही कार्यक्रम छोगों के सामने रखा जाय ओर वह पूरा किया जाय। इस 
तरह एक-एक कार्यक्रम को पूरा करते-करते हम श्षागे बढ़ें । हिन्दुस्तान में चुनाव 
का इतना बड़ा काम तीन-चार महीने में ही खतम हो गया, क्योंकि सभी लोग 
उसमें लग गये थे । यद्यपि हम निष्किय है, फिर भी सत्र लोगों ने मिलकर उसे 
पूरा किया । कुल मिलाकर हम कह सकते हैं कि उस चुनाव में दूसरे देशों की 
तुलना में बुराइ्योँ कम हुईं ओऔर देश ने एक अच्छा काम किया | इस तरह हम 
एक-एक कार्यक्रम, एक-एक अमछी काम उठाते जायें और उसे पूरा करते जाये, 
तो देश का भत्ता होगा। नहीं तो भिन्न-भिन्न मतों के साथ भिन्न-भिन्न कार्यक्रम 
भी होंगे | फिर कार्यक्रमों में व्ककर हुई, तो देश आगे नहीं बढ़ सकेगा । 
नेतरहा 


नह). 
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सापेज्ष ओर निरपेक्ष नीति ; १७४६ 


हम लोगों में 'नीति-विचार' नया नहीं, पुराना है। नीति को अक्सर 
धर्म” कहा गया है। आत्मा और परमात्मा का सम्बन्ध, ऐहिंक जीवन और 
उसकी समाप्ति के बाद का जीवन--यह सत्र उसमें आ जाता है। इस लोक मैं 
जिस तरह का व्यवहार करना चाहिए, वह सारा धर्म का विषय है | 


धर्म के दो अंग 


आजकल हमारे राज्य को धर्म निरपेक्ष राज्य कहा जाता है। यह हमारे लिए. 

कोई नयी कल्पना नहीं । जो सच्चा और अच्छा राज्य होता है, वह धर्म-निरपेक्ष 
ही होता है, 'धर्महीन! नहीं। घम्म में कई बातें आती हैं। धर्म का एक अंग 
सत्यु के बाद का जीवन है, जिसमें आत्मा, परमात्मा आदि बातें आती हैं। 
उनका सम्बन्ध राज्य से नहीं आता। इहलोक के व्यवहार ओर सत्य, प्रेम, 
न्याय आदि के सिद्धान्त धर्म का दूसरा अंग है, जिनका सम्बन्ध राज्य से है | 
इन सिद्धान्तों पर ही राज्य निर्भर होना चाहिए। इस अर्थ में हर सरकार 
घार्मिक सरकार होनी चाहिए घधर्मनिरपेक्ष राज्य का मतलब 'लोकयात्रिक 
सरकार! है। छोगों का ऐहिक जीवन अच्छा चले, इतना ही खयाल करनेवाली 
सरकार “लोकय्ात्रिक सरकार! है। धर्म के पुराने अर्थ मैं हम उसे धार्मिक कहते 
हैं और धर्म के पारलौकिक अर्थ में उसे धार्मिक नहीं कहते | ह 
“धर्म! एक व्यापक शब्द है। जिस नीति-विचार पर हमारा जीवन चलता 

? उसे हम “धर्म! कहते हैं । धर्म अधिचल होता है। उसके सिद्धान्त पक्के होते 
है। जिम तरह गणित के सिद्धान्त इस देश और उस देश मैं तथा इस काल 
और उस काल में भी स्थिर रहते हैं, उसी तरह धर्म के सिद्धान्तों में भी फर्क 
नहीं होता । धर्म के सिद्धान्त मूलभूत होते हैं, तीनों कालों और सब देशों में 
समान एवं अविचल होते हैं । सत्यनिषा, प्रेम, दया, ये सद्गुण, जिन्हें भगवान्‌ 


॥// 4009 


सापेक्ष और निरपेक्ष नीति प्०्छ 


ने 'देवी-सम्पत्ति' का नाम दिया है, वस्तुतः वही समातन-घर्म है, जो अविचल, 
श्रुव, शाश्वत, स्थिर ओर नित्य होता है। वह हमने प्राचीन काठ से माना है और 
आज भी मानते हैं । 


आज की सापक्ष नीति 


बाद में समाज मैं एक विचार चल पड़ा--इस देश में और दसरे देश में 
भी | वह विचार यह था कि बह अविचल धम ओझोर सत्य, अरदिसा, प्रेम आदि 
भ्रम के सिद्धान्त सब लोगों के लिए बाग नहीं होते । इनका आचरण करनेवाला 
एक विशेष पारमाथिक वर्ग होता है, जिममें संन्यासी आदि आते हूं | दसरे लोगों 
को सत्य का मिश्रित पालन करना चाहिए, सत्य त्रिलकुल्न ही छोड़ना नहीं चाहिए । 
इसका नतीजा यद्द हुआ कि संत्य, अहिसा, प्रम आदि तत्व चन्द लोगों के 
लिए रद्द गये ओर बाकी लोग धर्म के नाम पर व्यावद्वरिक सहूलियत से आचरण 
करने लगे | धर्म के हरएक नियम के अपवाद हूढ़े गये | फिर संन्यासी के लिए 
एक धर्म माना गया ओर ग्रहस्थ के लिए दसरा बर्म | ग्हस्थ परिग्रही हो सकता 
प्र संन्यासी को अ्रपरित्द्दी होना चाहिए; गहस्थ मौके पर हिंसा कर सकता है, 
असत्य व्ोल सकता है, पर संन्यासी को हमेदा अद्विंसा और सत्य का पालन करना 
चाहिए, इस तरह विभाजन हुआ | लेकिन जहाँ गुणों का विभाजन होता है, वहाँ 
समाज की हालत अत्यन्त खतरनाक हो जाती है। समाज छिन्न-विन्छिन्त हो जाता 
है | वही हालत आज अपने देश की है और दूसरे देशों की भी । दरएक स्कूल में 
बच्चों को सत्य की महिमा पढ़ायी जाती है। वहाँ झूठ की बात पढ़ाना कोई भी 
पसन्द नहीं करता । लेकिन यह सत्य स्कूल तक ही सीमित रहता हैं। कॉलेज की 
पढ़ाई में कुछु दूसरी ही बातें थ्रा जाती हैं । जिस तरह समाज में सत्व संन्वासियों 
के लिए ही है, उसी तरह शिक्षा में वह बच्चों के लिए ही ६ै। परन्तु जब वे बच्चे 

हे होते हूं, तब उन्हें सत्य के अपवाद सिखलाये जाते हैं । 

अक्सर पिछुड़ी हुई या वन्य जातियाँ ग्रधिक सत्यनिष्ठ होती हँ। लेकिन 
जैसे-जैसे उनका बाहर की दुनिया से सम्बन्ध आया, वेसे-ही-बैसे वे सत्य को 
भूछते गये। यह उन लोगों ने लिख रखा है, जिन्होंने उनमें काम किया है 


ब१७ भसूदान-गंया 


इसमें पूरी सत्यनिष्ठा आवश्यक है। अपने हिसाब मैं कहीं मी गलती न होनी 
चाहिए | वचन की निष्ठा होनी चाहिए। घरा भी दवाव का प्रयोग न होना 
चाहिए। अविचल नीति पर पूरा आधार रखकर ही क्रांति हो सकती है | 
हम केवल मूमिप्रासि पर ही जोर दें, तो दुनिया में बेंसे कई काम आज तक 
हुए हैं। पर हम चाहते हैं कि सारे समाज का उत्थान हो, सारा समाज 
ऊपर चढ़े | आज हिन्दुस्तान की इतनी दुदंशा इसीलिए है कि हर कोई 
अपने लिए बशेरना, संग्रह करना चाहता है। कोई भी उंग्रह की मर्यादा 
नहीं रखता । कितना संग्रह किया जाय, इसकी मर्यादा नहीं रखता । 
इसी तरह साधनों की मयोदा, नाप या परिमाण भी नहीं रहा है। हम 
हते हैं कि कोई भी अपनी वही जमीन दान करे, जिस पर उसका 
कानूनी हक हो। दान कोई यांत्रिक वस्तु नहीं, कोई टेक्स नहीं। वह तो 
हुदय से निकलनेवाली वस्तु है । जमीन के साथ हम चाहते हैं. कि उसका नीति- 
विचार भी छोग समर्के भऔौर उस पर अमल करें। आखिर जो जमीन देगा, 
चह जमीन के साथ-साथ और भी चीज़ें देगा और अपने जीवन में ही परोंपकार 
की निष्ठा रखेगा । जो जमीन देगा, वह अपने पड़ोसी की चिन्ता भी करेगा | इस 
तरह समाज का उत्थान हो, यही हम चाहते हैं। इसलिए, हममें से जो इस काम 
के लिए जीवन देना चाहते हैं, वे अपने जीवन की नित्य-निरंतर शुद्धि की बात 
ध्यान में रखकर ही काम करें। 
भेतरहाट 
१४-६-७३ 


भम-चक्र-प्रवतन कब होता है ; १८: 


हम एक नेतिक ताकत पैदा करना चाहते हैं। हिन्दुस्तान ने अपनी आजादी 
अनोखे टंग से हासिठ की, इसलिए एक नेतिक ताकत निर्मित हुई। आज 
भी हिन्दुस्तान में कोई ताकत पंदा हो सकती है, तो वह नेतिक ताकत ही । 


नेतिक दवाव और हृदय-परिवर्तन 


हम सब्रको यह धर्म सिखाना चाहते हैं. कि भूखे पड़ोसी की चिन्ता करना 
हमारा कर्तव्य है। आसपाप्त के लोगों में भूख, अज्ञान भौर बीमारी हो, तो 
जिनके पास घन, बुद्धि और शक्ति है, उन्हें कभी सुख न मालूम होना चाहिए। 
इसोको हम 'दृदव-परिवर्तन' कहते हैं। 'नेतिक दबाव और टद्वृदय-परिवर्तन! 
में कर्क करना ही गलत है। बिहार में अत्र तक चालीस दजार लोगों ने दान 
दिया है। जमीन तो ज्यादा नहीं मिली, क्योंकि उसमें बहुत सारे छोग गरीब थे | 
किन्तु उपका प्रभाव श्रत्र॒ बढ़े लोगों पर हो रहा है। अ्रत्र उनके दिल पसीज रहे 
हैं, उनमें एक भावना हो रही है, जिसे वे टाल नहीं सकते। इस जिले में तो 
एक राजा हमारे एजेंट बनकर घम रहे ह। क्या यह हृदव-परिवततन नहीं है! 
परन्तु हृदय-परिवतन हिसाब से नहीं होता । एक मनुष्य का हृदय-परिवतन हुआ, 
तो आसपास के पचासों लोगों पर उसका असर होता है। इसीको मनुष्य ये 
पविचार का दबाव! कहते हैं। यह हिंसा-शक्ति से सबंधा सिन्न हं। वेद भें कहा 
है; दान दिया जाता है, वह लोक-लज्जा से दिया जाता है। इसलिए छोक लखा 
एक बड़ी बात है। साथ समाज क्या कहता है, यह देखकर कुछ करना हृदय- 
परिंबर्तन ही है। हृदय-रिवर्तन की मात्रा नापनी ठीक नहीं है) 

बाहर की परिस्थिति से हृदय-परिवतन होता है ओर हृदय-परिवतेन का परि- 
णाम बाहर की परिस्थिति पर होता है। एक-दूसरे का परिणाम एकदूसरे पर 
होता है। बीज से फल पेदा होता है ओर फल से बीज | अगर किसी व्यक्ति 
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का बुढ़ापे में लड़का मर गया और उसे वैराग्य हुआ, तो क्‍या आप यह 
कहेंगे कि बुढ़ापे के कारण वैराग्य हुआ है ! यह सच्चा नहीं है। हाँ, यह सही 
है कि जब वह जवान था और उसका लड़का जिन्दा था, तत्र उसमें आसक्ति थी | 
किन्तु कई लोग बूढ़े होते और कई छोगों के लड़के मर जाते हैं, फिर भी वे 
वेरागी नहीं बनते । इसका मतलब यह है कि उसके हृदय मैं प्रहले से ही कुछ 
भावना थी ओर लड़के की मृत्यु एक निमित्त बन गयी, जिससे अन्तर की वह 
भावना जाग्रत हो उठी । इसलिए हरणक मनुष्य के हृदय में अच्छी मावना है, 
ऐसा विश्वास रखो । हमने हरएक को मत ( वोट ) का हक दिया है, इसके माने: 
यही हैं कि हम मानते हैं कि हरएक के हृदय मैं सद्भावना है। 
दोहरा काम : हृदय-परिवतेन और परिस्थिति-परिवतेन 
हम दो बाजू से काम कर रहे हैं : (१) हरणक व्यक्ति, गरीब और श्रीमान्‌ 
के अन्दर जो परमेश्वर है, उस पर भरोसा रखते हैं ओर (२ ) ऐसी परिस्थिति 
निर्माण करना चाहते हैं, जिससे लोगों मैं जाग्नति पैदा हो, जिससे लोगों को दान 
दिये चगेर रहा न जाय । इस तरह हम नैतिक जाग्रति याने हृदय-परिवतंन और 
जन-जाग्रति, ऐसी दोहरी जाम्नति करना चाहते हैं | केवल लोक-जाग्रति हो और 
नैतिक जाग्ति न हो, तो परिणामस्वरूप हिंसा की शक्ति पैदा हो सकती है।: 
और केवल नैतिक जाग्रति हुईं, तो काम बनने मैं बहुत समय लगेगा । इसलिए, 
हम दोहरा काम कर | जैसे पंछी के दो पंख होते हैं, वह एक पंख से 
उड़ नहीं सकता, वैसे ही घर्म-कार्य दो तरह से होता है, अन्द्र से जाग्मति निर्मायः 
करना और परिस्थिति मैं परिवर्तन करना । 
धर्म-चक्र-प्रवत्तेन 
सामान्य धर्म-प्रचार और क्रान्ति या 'घर्म-चक्र-प्रवर्तन', ये दो भिन्न-भिन्न' 
वस्तुएँ हैं। सामान्य धर्म तो ऋषि ओर संत लोग हमेशा समझते रहते हैं ।' 
इसलिए, सर्वसाधारण घर्म-प्रचार एक बात है और जमाने की माँग क्‍या है, वह 
पहचान कर घर्मविचार को उसके साथ जोड़ देना दसरी बात है। गांधीजी ने देश 
की इसी तरीके से अहिंसा सिखायी है। प्रेम से, अहिंसा से छड़ने की बात तो 
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भाव॑ना, दोनों जुड़ जाते हैं | यह बिलकुल आन्तरिक हृदय-परिवर्तन तो नहीं कहा 
जायगा, परन्तु कुछ हृदय-परिवर्तन जरूर है। अगर कोई पूरे हृदय-परिवर्तन के 
साथ दान देता है, तो उसे मोक्ष मिल ही जायगा | परन्तु यों ही घर्म- 
भावना से देता है, तो हमारे आन्दोलन के लिए उतना भी काफी है। हमारे 
आन्दोलन के लिए यह जरूरी नहीं कि हर कोई पूरी चित्तशुद्धि से ही दान ' 
दे | आज जमीन देना आवश्यक है, इस बात को लोग समर छें, तो हमारे लिए 
उतना ही बस है । 


परमेश्वर की फजीहत 


यह ईश्वर का काम है ओर वही हमारे जैसे तुच्छु औजार के जरिये इसे 
करवा रहा है | नहीं तो हमारे जैसे साधारण मनुष्य के शब्दों की आज इतनी कीमत 
न होती | परन्तु वह जत्र चाहता है, तो सत्र कुछ हो सकता है। छोग पूछते हैं 
कि यह काम असफल हुआ, तो क्‍या होगा ! लेकिन हम इस तरह कभी नहीं 
सोचते । यह काम विनोब्ा का नहीं है, परमेश्वर का है। इसलिए, अगर यह अस- 
फल हुआ, तो विनो्राजी की नहीं, बल्कि परमेश्वर की फजीहत होगी । 
लिसई 
२७-६-/५३ 


नीति का अधिष्ठान खेती १६: 


अपनी इस यात्रा में हमें बहुत कीमती अनुभव आये ओर मानव-स्वमाव का 
बहुत ही अच्छा दर्शन हुआ । हमारे पुराणों और दूसरे धर्मग्रस्थों में. देव और 
दानवों की लड़ाई का जिक्र आता है। ये देव ओर दानव कौन हं, कहाँ रहते हैं, 
ओर आज कहाँ हैं ! ये सवाल सहज ही पेदा होते हैं । 

देवासुर-संग्राम हर हृदय में 

हमारे शान्रकारों ने समझाया है कि देव ओर राज्ुस, दोनों मनुप्य के अन्दर 
रहते हैं। मनुष्य के हृदय, मन ओर बुद्धि में जो असद्धावनाएँ होती हैं, वही 
रक्षतों का रूप है। इस तरह इनकी लड़ाई न सिर्फ प्राचीनकाल में हुई, बल्कि 
हर रोज और हरएक हृदय में चल रही है। इसीको 'देवामुर-संग्राम 
कहते हैं। इस तरह का देवासुस्संग्राम जहाँ हुआ, वहाँ थोड़ी देर के 
लिए राक्षणों की जीत भरे ही दिखाई ठे, परन्तु आखिर में ढेथों की ही जीत 
होती है, ऐसा सत्र पुराणों में लिखा है। कदने का सार यह है कि मनुष्य के 
हृदय में जो अच्छी भावनाएँ हैं, वे बल्वती हैं और लो बुरी मावनाएँ ई, ये 
कमनोर हैं। घुरी भावनाएँ थोड़ी देर के लिए दर्शन देती है, तो ऐसा लगता हूँ 
कि सारा समाज भ्रष्ट हुआ, सर्वत्र अथर्म फेल गया | लेकिन फोरन देव जाग जाते 
हैं, जो मनुष्य के अन्दर छिपे रहते हैं । उनके जागने पर असुर टिक नहीं पाते । 
जैसे सूयोदिय होने पर नक्षत्र खतम हो जाते है. और अन्वकार नहीं टिकता, चैंसे 
ही जहाँ देव जाग जाते हैं, वहाँ सारी बुराइयों भाग जाती हैं। मनुष्य के हृदय की 
गहराई में देव ही रहते हैं ओर राक्तुस मनुप्य के मन और बुद्धि में छिपे रहते है | 

दानात्‌ देवः, रक्षणात्‌ राक्षस: 

बिहार कौ इस यात्रा में हमें यही अनुभव आबा। हम जद-बर्शोँ गये 
और जिस किसीको भूदान का संदेश सुनावा, सब्रने उसे पसन्द्र किया। 
कुछ लोगों ने काफी दान दिया, कुछ लोगे ने हिसाब से दिया और जिन्दोंनि 
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नहीं दिया, उन्होंने भी देना उचित मानकर हमारे विचार को कबूल किया । 
इसके मानी यह है कि उन्होंने मौका आने पर देना कबूल किया | श्रभी तक मुझे 
ऐसा कोई भी नहीं मिला, जिसने देना कबूछ न किया हो | हम्न इसका अर्थ यही 
समझे कि सत्य-युग आ रहा है। पुराणों में चार युगों का जिक्र किया. गया है | 
उनकी कुछ मियाद बनी हुई है, ऐसा कहा गया है। किन्तु उन चार्शों युगों के 
अन्दर भी युग आते रहते हैं। जेसे दिन मेँ प्रकाश ओर रात मैं अन्धकार होता 
है, जैसे देह में श्वास ओर उच्छवास प्रतिक्षण चलते रहते हैं या जैसे चंद्र 
की लगातार क्षय-इद्धि होती है,. वेसे ही एक-एक युग के अन्दर भी दूसरे-दूसरे 
युग आते-जाते रहते हैं | 

इस समय चाहे कलियुग चल रहा हो, तो भी आज उसमें सत्ययुग आ 
सकता है ओर सत्ययुग चल रहा हो, तो उसमें कलियुग आ सकता है। पुराणों 
मैं हम देखते हैं कि रामजी के युग मैं रावण जैसा राक्षुस हुआ और इस कलियुग मैं 
भी असंख्य सत्पुरुष हुए । इसके मानी यह है कि थरुग तो नाममात्र के लिए, 
ज्योतिष के खयाल से कुछ भी चलता हो, परन्ठ भावना के खयाल से एक ही युग 
मैं चारों युग होते हैं, ओर कुल मिलाकर सत्ययुग बहुत लम्बा होता है। कलि का 
मतलब एक है, उससे दुगुना द्वापर-युग होता है, उससे तिगुना त्रेता-युग होता और 
चौगुना कृत-युग होता है । संस्कृत मैं कलि का मतलब है एक, द्वापर का मतलब 
है दो, त्रेता का मतलब है तीन श्रौर कृत का मतलब है चार | इसके मानी यह है 
कि कलियुग से सत्ययुग की ताकत चार गुना अधिक होती है और मनुष्य में भी 
कलियुग से सत्ययुग की ताकत चार गुना अधिक होती है| बीच-बीच मैं कलि 
का जोर चलता है, परन्तु सत्य अधिक बल्वान्‌ है। जिसे हम 'मानवता' कहते हैं, 
वह देवी सम्पत्ति भी मनुष्य के हृदय में अधिक होती है। मानव मैं सत्त्तगुण 
प्रधान है और रजोगुग और तमोगुण जैसे राक्षत गौण हैं | इसका दर्शन हमने 
चिहार मैं किया | 

लोग कहते हैं कि हिन्दुस्तान में चारों ओर भ्रष्टाचार फैला हुआ है, हिन्डु- 
स्तान के लोग बिगड़ गये हैं । परन्तु बात ऐसी नहीं है। इमने तो देखा कि 
लोगों का हृदय पवित्र है। वह देखकर न सिर्फ आनन्द हुआ, बल्कि हमने 


१३१७ 
सी कई परनाएँ वर, जिनसे हम कह सकते हैं कि 
गा रशहै। छेरे-छोरे व्चचों अपने मॉ-जाप से त्याग 
ऊरवावः और जमीन दिलवायी जियो 3 सिय॑ रात दिया और उस्पों को दान 
देने क) पेरणा के / छोटे और चढ़ों के वेस्व दान दिया। ७० 
दम कह पकते हैं &- में देव ही धान 3 
हैं । अब के हक * तने 
जा, के 


है सत्र देखकर 
,”पक्षित तो 88 ओर कमजोर 
रवि में जि घुरे भाव हैं, पव राक्षस : 
.? 3 सत्र देव है । पंस्कत # ६ 7 
जो दान देते रह 


है और जितने छठे 
कंह्य है (क्नि दानाव्‌ देव * रक्षणात्‌ राक्षस:? 
7 हैं, वे देव हैं ग पते सत्रख गत है, हे सतत है। 
5 संदूगुणों ॥। पार है ८, देने की वैति और 09 हुर्गुणों शा खार हे, संग्रह 
क तृत्ति अह हे उढ्कर कोई पज्ष्स नही और देने हे बढ़क नहीं हें | 
रे ही करनेव) पंछी 
आज की परित्थिति ३ जकर हमारा उह गह बढ़ता है हमारा विरवात है क्लि 
जित वाम जिक आर्थिक ऋन्ति की इम आवेक्षा क हैं, वह होकर रहेगी | 
' लोग के काम में 2 मित्त चनकर गम कर रहे है वे बहुत भाषबान्‌ है | 
* जमाना जोरों के ग्रा रहा है, हम उसे ला हैँ रहे है किंतु हम उसके ताथ 
जायें, को मे +श मिलनेवाला है । बैक उनया में थे कुछ तो भगवान्‌ ह) 
रिता है, पर्स वह अपने भक्त गे को थ देता है, वही उसकी खूडी है | पूयॉड्य 
होता ही है, परन्तु पत्ती उसकी थञ। गीत गाते है, को उन्हें तूवोदय व्यने 
उश भिल् जाता है । उलतीदासजी: पी बन बोले? / पंछी सूर्य 
आह्वान करते हैं, इसलिए: उन्हें नाहक यूज मिल जाता वैसे ही रैसमें काम 
गले हमर बड ) हैं। €॥ व-गॉँप जाकर बोलते $. पवोदव है र्क् 
गैय कहते हैं कि विजन: को जमीक ६ ज्रहीहै। किन्तु घूमने हे जमीन नही 
जन यह का अल हो गया, तो ते मतला हल > उक्त है, करे 
में परिव्न हो सकता है । 
मे ऐसी शक्ति है अनुयान उस किसीने नही किया औ, 
का आा। फ़िर गिरी श्रद्धा थी | दिन 


ईषेप भूदान-गंगा - 


वह इशारां पाया ओर काम शुरू किया, उसी दिन से मेरी श्रद्धा है कि भगवान्‌ 
चाहता है कि हिन्दुस्तान मैं यह काम हो । हिन्दुस्तान में स्वराज्य के बाद यही काम 
करना है। जैसे दिन के बाद रात आती है, वेसे ही राजमैतिक आजादी के बाद आश्िक 
आजादी सहज प्रवाह में आती है | जिन साधर्नों से हमने राजनैतिक आजादी प्रात 
की, वह साधन-सम्पदा मिट नहीं सकती | वह कुछ देर तक दवी हुई-सी मालूम 
हो, परन्तु प्रकग होनेवाली ही है, ऐसा मेश विश्वास था। हम मानते थे कि.जो 
पुण्य प्रभाव स्वराज्य के आन्दोलन मैं प्रकट हुआ ओर बीच मैं चार साल 
लुप्त हुआ था, वही फिर से प्रकट होगा । जो जोर राजनैतिक आन्दोलन मैं प्रकट 
हुआ था, वह उससे भी अधिक प्रमाण मेँ इस आन्दोलन में प्रकट होगा | 


भूदान से किसानों का नैतिक संगठन 


यह काम शहरों में प्रचार करने, सभाओं में प्रस्ताव पारित करने, किसीके 
खिलाफ निषेध-प्रस्ताव पास करने से या अखबारों से नहीं होगा | इसके लिए, 
गाँव-गाँव जाना पड़ेगा | क्रान्ति की शक्ति अगर कहीं होती है, तो आमीणों मैं ही, 
क्योंकि मामीण ही देश की रक्ता करनेवाले हैं | अक्सर कहा जाता है कि क्षत्रिय 
देश की रक्षा करते हैं । ये क्षत्रिय एक चुना हुआ वर्ग है। जिसे फौज कहते 
“हैं, वह नहीं है | सिर्फ फौज देश की रक्षा नहीं कर सकती | जो लोग भूमि के 
साथ जुड़े हुए हैं, वे ही भूमि की रत्ला कर सकते हैं। आजकल की लड़ाइयों ने 
जाहिर कर दिया है कि जिस देश के नेतृत्व के पीछे देश का किसान है, वही देश 
: यशस्वरी होता है। जो भूमि-पुत्र हैं, वे ही भूमि-मातता की रक्षा कर सकते हैं। 
४ स्टलिनआड की लड़ाई मैं यही हुआ । कितनी घनघोर लड़ाई हुई, कितने किसान 
मर-मिटे | जब कि जमेनी की सारी ताकत रूस के खिलाफ लगी हुईं थी और 
रुसवाले एँग्लो-अमेरिकर्नों से कहते ही रहे कि 'सेकरड फ्रर्ट! ( दूसरा मोर्चा ) 
खोली, तो भी उसे खोलने में देर छगी | ऐसे समय पर किसीकी भी अन्‍्दाजा 
नहीं था कि रूसवाले जीतेंगे | जब्र कि जर्मनी की सारी वार मशीनों का दवाव रूस 
पर था, तब किसीने नहीं सोचा था कि रूस लड़ेगा। किन्तु वह छड़ा 
और जीता, क्योंकि वहाँ के किसान वहाँ के नेतृत्व के पीछे थे। इसीलिए जो 


ति है, 


१२० भूदान-गंगा 


किसानों को छाभ. कराने का. मौका है। वैसे किसानों को लूटने के लिए चोर मी 
रात को उनके पाप्त जाते हैं, लेकिन उससे किसानों का सम्पर्क नहीं बढ़ता | चुनाव 
मैं तो आत्म-स्तुति, पर-निन्‍्दा और मिथ्या भाषण, ये तीन कार्यक्रम होते हैं और 
इन्हींको लेकर लोग जनता के पास जाते हैं | इनसे जनता का उत्थान नहीं हो 
सक्रता | इसलिए, हम राजनैतिक नेताओं को आगाह कर देना चाहते हैं कि यह जो 
पार्टियों का और बड़े-बड़े चुनावें। का, जिनमें करोड़ों लोगों को लाया जाता है; 
तरीका उन्होंने पश्चिम से लाया है, उसमें बहुत बड़ा खतरा है| इसलिए हमैं दूसरा 
कोई तरीका ढूँढ़ना होगा। चुनाव मैं जो जऩसम्पर्क होता है, उसकी भूदान-यज्ञ 
के जनसम्पर्क से कोई तुलना ही नहीं हो सकती; क्योंकि भूदान-यज्ञ से जनता की 
दिव्य-शक्ति या देवत्व प्रकट होने का मौका मिलता है। इसीलिए तो बिद्हेँ क्रान्ति 
की दृष्टि है, ऐसे लोंग इस काम मेँ लगे हैं | जयप्रकाशजी इस काम में छगे हैं, 
क्योंकि उनकी दृष्टि विशाल ओर व्यापक है | उन्हें दर्शन है कि दुनिया मेँ क्रान्तियाँ 
केसे हुई और अहिंसक साधनों से वह कैसी होती हैं | इसीलिए वे रात-दिन इस 
काम में लगे हैं | अगर हम लोगों को क्रान्ति का वैसा. दशन होगा, तो हमारे 
सारे भेद मिट जायेंगे। सूरज उगने पर तारे मिट जाते हैं, वेसे ही हमारे सारे 
पक्ष-मेद, जाति-भेद ओर व्यक्ति-मेद खतम हो जायेंगे | 

रॉची 


वे | ज 
१-७० ७ डे 
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अपने आवदोडन की गहराई पर जब में शोचता हूँ, तब मुझे। ढाई 
हजार साल पहले हिन्दुत्तान में उठे उस बड़ें भारी आन्दोलन का, जिममें भग- 
चान्‌ त्रुद्ध और भगवान्‌ महावीर ने अपने-अपने दंग से काम किया था, स्मस्णु 
दो श्राता हे । 

प्राचीन जमाने में दुःख अधिक था 

उन दिनों लोगों की हालत आज की द्वात्त से बहुत बेहतर थी, ऐसा मानने 
की कोई कारण नहीं । अक्सर दम पुराने जमाने को अच्छाई बाद रखते ओर 
घुराई भूल जाते हैं। इठीलिए जो चीज जितनी पुरानी होती है, उध्का उतना 
दी अधिक आकर्षण मालूम द्वोता है। किन्तु सत्च, रज ओर तम, थे तोनों गुण 
हर हालत में रहते हैं। इसलिए आम जनता का हाल उस समय आज से 
अच्छा था, बह मानने का कोई कारण नहीं । अगर अच्छा हाल द्ोता, तो इस 
ढंग से सोचा ही नहीं गया होता कि सारी दुनिया दुःख से भरी हुई है और उस 
दुःख को मिटाना ही घर्म-कार्य है। तत्र दूसरे दी दंग ते सोचा गया होता। 
जिन्दगी का उद्देश्य दुःख-निद्ृत्ति ही है, ऐसा मानने की प्रद्नत्ति तब्र होती है, 
जब दुःख बहुत ज्यादा होता है। जब्र दुःख बहुत ज्यादा नहीं होता, तब जीवन 
का उद्देश्य सुख और दुःख दोनों से कुछ भिन्न मानने की प्रश्नत्ति द्योती है। 
लेकिन जर्ें दुःख मिलने की वात आतो है, वहाँ उसका श्रथ काम-क्रीध आदि से 
मक्ति किया जाता है | तभी बद बात तच्न्ञान में दिकती है | सिर्फ दुशख-मुक्ति की 
बात तचज्ञान में नहीं टिकती, परिस्थिति में टिकती हे | 

आज कम्युनिस्ट कहते हैँ कि दुःखमुक्ति ही हमारा उद्देश्य है। याने दुःख 
एक ऐसी बात है, जिससे मुक्ति पाना ही इस ज्लीवन की परम सीमा मानी 
गयी है। सबकी खाना-यीना ओर कपड़ा मिले, सबको तालीम मिले, दवा-दारू 
मिले, न्याय मिले, यही हमारा उद्देश्य हे--ऐसा वे कहते हैं | ये बाते उनके लिए, 


अब 
ण्द्च्पा 
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चहुत महत्व की हो गयी है। किन्तु हम जरा सोचेंगे, तो मालूम होगा कि ये 
जीवन की साधारण बातें हैं। खाना-पीना तो मामूली बातें हैं। पर जहाँ दुःख 
बहुत बढ़ जाता है, वहाँ तत्वज्ञान में भी ' दुःख मिठाने- की चात आती 
है। लेकिन तत्वज्ञान मैं उस दुःख का अर्थ गहरा करते हैं, सब दुःखों 
से मुक्ति पाना | इसे वे परम पुरुषार्थ मानते हैं। सब दुःख से मुक्ति याने काम- 
क्रोध से मुक्ति, ऐसा वे कहते हैं । यह तस्वज्ञान उस समय जँँचता है, क्योंकि 
लोग बहुत दुःखी रहते हैं । कर. 

इसलिए बुद्ध मगवान्‌ के ऐसे तत्तज्ञान से, मालूम होता है कि उस सम्य 
समाज दुःखी था और वह स्वाभाविक भी था। बड़े-बड़े जंगल पड़े थे, जंगली 
जानवरों से सुकाब॒छा नहीं होता था। विज्ञान की प्रगति नहीं थी, सृष्टि पर विजय 
पाना मालूम नहीं था। किसीका दाँत दुखता हो, तो उसे उखाड़ने की कला 
मालूम नहीं थी। किसीके पेट में दद हो, तो ऑपरेशन करना मालूम नहीं था। 
ढोरों के मुवाफिक मनुष्य को भी फाड़ते थे, लोग आज के जैसा ऑपरेशन करनां 
नहीं जानते थे | जिस जमाने मैं ऐसी सब हालत थी, विज्ञान का थोड़ा-सा आग्म्भ 
ही हुआ था, उस जमाने में मनुष्य-जीवन सुखी था, यह मानना ही गलत ह्वै। 
फिर भी बड़े-बड़े महल बने, बड़े-बड़े शहर बने, राजा-महाराजा निर्माण हुए, यह 
सब कैसे हुआ १ देहातों को लूटकर ही हुआ । 


बुद्ध भगवान को दुःख-मुक्ति की खोज 


५ बैक भगवान्‌ के पिताजी ने इसकी फिक्र रखी कि अपने बच्चे को दुःख का 
दशुन न हो; क्योंकि अगर बच्चे को खुली दुनिया मैं सेर करने देते, तों वह उस 


विदान- 


“ छूट में शामिल न होता । इसीलिए उन्होंने उसके लिए. जिधर देखों, उधर 


दै..ध 


आरास, बगीचे ओर सुख * निर्माण किया | ऐसी सृद्धि में उसे रखा, फिर भी 
उसने एक दफा घूमते समय दुःख का दर्शन कर ही लिया । वह बुद्धिमान्‌ था, 
इसलिए. उसने सोचा कि बावजूद इसके कि मैं राजपुत्र हैँ. और मुझे दुःख से 
दूर रखा है, इतना दुःख दिखाई देता है, तो दुनिया में कितना हुःख होगा। 
इसलिए यह सारा मामला बनावदी है। ये जो सुख दीखते हैं, वे दुनिया को 
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लूटकर पैदा किय्रे गये हैं । इसीलिए उन्होंने घर छोड़ा और तपस्या की | फिर 
उन्हें दर्शन हुआ कि वासना बढ़ाने से दुःख होता है। चन्द लोग अपनी बासनाएँ: 
इतनी बढ़ाते हँ कि उनके लिए उन्हें दूसरों को लूडना पड़ता है। आखिर 
मनुष्य-देह के साथ कुछ वासनाएँ तो जरूरी दी हैँ, परन्तु उन्हें जब्त में रखो । यह 
समझो कि हमारी जैसी दूसरों की भो बातनाएँ हैं। इसलिए वातनाओं को 
मह॒दूद्द रखो । यह रास्ता बुद्ध भगवान्‌ ने बताया और उस जमाने के सुखी लोगों 
को यह शिक्षा दी | 

उन्हें पहला शिष्व मिल, उनके पिताजी । इस तरद उन्होंने दुःख-निवारण 
का काम राजमहल से शुरू किया। उन्होंने लोगों की समझाया कि तुम दूसरों 
को दुःखी बनाकर सुख्री नहीं हो सकते । आ्रॉल् को दुःखी बनाकर पाँव सुखी 
नहीं हों सकता। सब एक ही शरीर के अवयव हैं। एक के दुःख से दृसरा 
दुः्खी होता है, क्योंकि सत्रका दुःख जुड़ा हुआ है। उन्हें कुछ लोग ऐसे मिल गये, 
मिन्हें उन्होंने इन्सानियत का पाठ पढ़ाया । इसका मतलग्र यद्व हैं कि उस जमाने 
में लोग आज से सुखी थे, ऐसा मानने की जरूरत नहीं। आाज जिस तरह 
लूट चलती है, वैसे ही उस जमाने में भी चछती थी । केवल उस लग के तरीके 
मिन्‍न थे। उससे मुक्त होने का रास्ता बुद्ध मगवान्‌ ने बताया, यद बड़ी भारी 
चीज है। दुनिया उसे हमेशा याद रखेगी । 

बुद्ध भगवान का महान्‌ कार्य 

आम बुद्ध-धर्म एक धर्म के रूप में हिन्दुस्तान में प्रचलित नहीं है, परन्तु 
दरएक हिन्दू धर्म-कार्य करते समय कद्दता है कि बोद्धावतारे'! चने आज भी 
बुद्ध का श्रवतार चल रहा है। युभे याद आता है कि बुद्ध भगवान्‌ ने 
यति-संघ और मिन्चु-संत्र निमाण किये थे। 'यति! का मतलब है, संयम करने- 
बाल्य और 'मिक्तु! का मतलब है, जो दुनिया को निरंतर सेवा करता है और 
दुनिया जो खिलाती है, वही खाता है। समान चाहे कुछ भी खिलाने, वद काम 
करता जाता है। उन्होंने इस तरह के मत छेनेवाले इजारों के तादाद में निर्माण 
किये, जब्र कि उस जमाने में आमदरफ्त के साधन नहीं थे । वे मिन्तु गाँव-गाँव 
घूमे और उन्होंने लोगों को घम की दीक्षा टी | 


१९४ सूदान-गंगा 


बुद्ध भगवान्‌ की एक कहानी हैः एक दफा एक शिष्य एक भाई को 
भगवान्‌ के पाध ले आया और उनसे कहा : इसे दीक्षा दीजिये । भगवान्‌ ने उससे 
पूछा : क्‍या तुम्हारा आज खाना-पीना हुआ है! जत्र उसने बताया कि मैंने दो दिन 
से कुछ खाया नहीं, तो भगवान्‌ ने अपने शिष्य से कहा : इसे पहले खाना 
खिलाओ । इससे बढ़कर इसे देने के लिए मेरे पास दूसरा कोई उपदेश नहीं है | 
यही है बुदध-धर्म | इसीके प्रचार से हम जो उस समय जानवर थे, इन्सान बन 
गये । यही किस्सा अरबिस्तान मैं हुआ, जहाँ 'रहीमों और “रहमान! का नाम 
लेकर एक फकीर पैदा हुआ ओर उसने वहाँ के लोगों को इन्सान बनाया । यही 
किस्सा किलस्तीन मैं हुआ, जहां ईश्वर के दूत ने बताया कि प्रेम ही ईश्वर का 
रूप है । ईश्वर क्या मूर्ति या चित्र है! वह तो हमारे ध्यान के लिए, एक उठंकेत 
बनाया गया है, पर इंश्वर का असली रूप प्रेम है । 

तो, मैं कह रहा था कि बुद्ध भगवान्‌ ने चाहा कि भिक्तु जनता के सबसे 
छोटे और दुःखी लोगों के लिए. अपना सर्वस्व छोड़ें। मिक्ुओं को सबको 
सुखी बनाने के लिए, त्याग करना और गाँव-गाँव धूमना चाहिए। जब मैं 
भूदान-यज्ञ के बारे में सोचता हूँ, तो डन मिक्ुओं का स्मस्ण हो श्राता है । वे 
कैसे घूमते होंगे, इसका मुझे: स्मरण हो, आता है। एक कहानी है एक दिन 
आनन्द ने एक बहन को भगवान्‌ के पास लाकर कहा कि अब तक आप पुरुषों को 
ही दीज्ञा देते थे, लेकिन अब इस बहन को भी दीजिये | तब्र उन्होंने उसे भी दीक्षा 
दी । फिर ह्षियों को दीक्षा देना आरम्म हुआ और हिन्दुस्तान मैं हजारों स्त्रियां 
ब्राह्मणी और संन्यासिनी बनकर घूमती रहीं। जब मैं इसे याद करता हूँ, तो मुझे 
भोरव महसूस द्वोता है कि मैं ऐसे देश मैं पैदा हुआ हूँ । इतनी महान्‌ विरासत 
ओर किसे मिली होगी ! 


भिकछु की वृत्ति चाहिए 


अभी णो यज्ञ शुरू हुआ है, उसके लिए हमें सर्व॑स्व छोड़नेवाले यति और 
मिक्तु चाहिए। किर भी जैसा कि मैंने चारिडल में कहा था, मैं ठंघ नहीं बनाऊँगा, 
भल्कि एक वृत्ति निर्माण करूगा। चृत्ति निर्मित होने पर वे लोग अपने जीवन 


हि . है एकड़ जमीन दा .वारा करना है, 
उक क्रान्ति करनी है ऐता है। किन्त किये बे 


हम कहते हैं यु किये बगैर केसे काम दीगा ? 
लोगों के हृदय में परत ने म रहीं 


क्युनित्ट वेग कहते हैं /# आपको कुछ लाख एकड़ जमीन मिली, तो उससे 
व हुआ ? वे हक हे हैं, थोढ़ मीन हासिल करने से हमारा काम नहीं 
शैगा । हमें पी हृदय-परिवर्तन करके जमीन सात करनी है। > देते हैं कि 


पर का: छक्का मानें । आानव के मन में 
सा परिवर्तन लाने की ह्म्प्ति होनी चाटहि ह्सि 


दे ही कर सकते हैं, 
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जो अपने मन में परिवर्तन लाते हैं, निरन्तर जञाग्रत रहते और. आत्मबुद्धि की 
सतत कोशिश करते हैं। कम्युनिस्ट यह भी कहते हैं कि 'सारे समाज का ढाँचा बदले 
चगेर काम नहीं होगा ।” उनके कहने में कुछ सार जरूर है, पर में चाहता हूँ कि 

ह काम शान्ति और प्रेम से हो । जो ताकत शान्ति और प्रेम में है, वह अ्रशान्ति 
और दष में नहीं। अशान्ति और द्वेष से अगर कुछ काम बना भी, तो फौरन 
डुःख पैदा होता है| इसीलिए हम॑ प्रेम का रास्ता लेना चाहते हैं | 

यह काम आत्मश॒द्धि और सर्वस्व त्याग के बगैर नहीं होगा । हम सारी दुनिया 

को सबस्व त्याग करने के लिए नहीं कहते । दुनिया से तो सिर्फ यही कहते हैं कि 
गरीब को घर मै स्थान देकर छुठे हिस्से का दान करो। आपके हृदय में 
गरीब के लिए. भाव पैदा हो, यही हम चाहते हैं । इसीलिए, पूरे प्रेम से और 
समझू-बूझकर दान देनेवाले ल्येग हमें चाहिए. । लेकिन इसके लिए कुछ छोगों 
को सर्वस्व छोड़ना होगा । सबको परिमित और समान भोग देने के लिए, 
कुछ लोगों को सर्व॑स्व त्याग करना होगा। लोगों को जब हम थोड़ा-सा त्याग 
सिखाना चाहते हैं, तो कुछ लोगों को अतीम त्याग भी करना होगा । सूर्य जब्र 
त्पता रहता है, तमी हमारे शरीर मैं ९७ डिग्री उष्णता रहती है। अगर वही 
९७ हो जञाय, तो हमारी क्या हालत होंगी ! अगर हम चाहते हैं कि लोगों का 
“जीवन प्रममत्र हो, तो हमें अपना जीवन पूरा प्रेममय बनाना होगा। 

शॉची 

र-उ- णु३्‌ 


चनी-बनायी संस्था से क्रांति नहीं होती :२१५ 


हमें ध्यान में रखना चाहिए कि क्रांति कभी बनी-बनायी संस्था से नहीं होती । 
हीई कितनी भी बड़ी संस्था हो, फिर भी वद एक पार्टी है, नेशन (राष्ट्र ) नहीं । 
चाहें कुछ भी हो, वह पार्टी व्यइन पर चलेगी। लेकिन कऋान्तियों पार्टी-लाइन 
से नहीं द्ोतीं | क्रांति के अ्रग्रदूत हमेशा व्यक्ति होते हं। क्रांति का मंडा व्वक्ति से 
टी उठाया जाता है। वे आराम समाज में जाते, उन्हें संदेश मुनाते ओर समान का 
कोइ काययक्रम उठा लेते है। जिन्हें क्रान्ति का दशन होता है, वे सीधे 
जनता में जाकर काम करते हैं | जो राजनैतिक ओर संकुचित दाबरे में सोचते हैं, 
वे ऋरद्याटा) ( शक्ति ) ओर 72090 ( प्रभुत्व ) का भेद नहीं पहचानते | 
90507 को ही /0श2॥०४॥ समभते हूँ । 


हा ऊ 


हि । 


4 
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यह काम मेरे लिए है ! 
हमें सारे समाज में परिवर्तन करना है, तो इसमें बी की अहिता चाहिए । 
इसीलिए कोई हमारा विरोध करे, तो उससे हमेशा प्रेम से बोलना चाहिए | 
इस क्रान्ति के लिए सबसे बढ़ा तेज ओज्ञार है, निरंतर क्षमाशीलता। हमारी 
चृत्ति मेस-पर्बत के जैसी खिर होनी चाहिए. ओर विचार अधिकाधिक शुद्ध होना 
चादिए। मेने तो अपने मन में समझ लिया था कि बह काम मेरे लिए है। 
ओऔर किमीके लिए है था नहीं, बद् वे ही जानें | किंतु यह काम मेरे लिए है और 
में इसीमें खतम हो जाऊँगा | 
एवरेस्ट और ऊँचे व्यक्ति ह 
हम लोगों में एक बहुत बढ़ी खामी है। दिन्दुत्तान में बड़े बढ़े, ऊँचे लोग 
इतने हैँ कि दुनिया के किसी भी देश के ऊँचे लोगों के मुकाबले में थे टिक सकते 
या उनसे भी ऊँचे साबित हो सकते है । फिर भी हिन्दुस्तान की आम जनता 
का स्वर ( 0ए० ) दूसरे देशों की आम जनता के स्तर से कम है, वह एक बड़ी 
विचित्र बात दे | इसका कारण यही है कि वहा जो तत्युरुप हुए, उन्होंने ध्यान, 
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योग आदि की साधना बहुत की है । उन्होंने दुनिया से अपने को अलग रखने 
की हिम्मत की, परंतु उससे एकरूप होने की हिम्मत नहीं की । जहाँ कहीं गड़बड़ 
होती या बुराई दिखाई देती है, वहाँ से दूर ही भागने की उनकी प्रब्त्ति रही 
है। ऐसे स्थान में तो हमारी ज्यादा जरूरत है, ऐशा उन्होंने कभी नहीं सोचा । 
एकान्त मेँ जाने में उन्हें काफी तकलीफ उठानी पड़ी | किन्तु वह व्यक्तिगत तक- 
लीफ उन्होंने सहन की, पर सामाजिक तकलीफ उठाने की कोशिश नहीं की। 
यहाँ के कुछ ऊँचे लोग एवरेस्ट' जैसे अगम्य रहे हैं | लेकिन अब लोग एवरेस्ट 
पर भी पहुँचे हैं, तो हम उम्मीद करतै हैं कि साधारण लोग मी उन ऊँचे 
सज्जनों के पास पहुँच सकेंगे । गांधीजी ने रास्ता खोल दिया है। अब सज्जनों 
को साधारण लोगों मैं दिलचस्पी निर्माण होगी। गांधीजी के जमाने में ही यह 
हुआ है | उसी जमाने में हम एचरेस्ट तक पहुँचे । 

रॉची है... 

२-७- ७५३ 


आज के युण में आत्मौपम्य ु ! २२१ 


इस दुनिया में विविधता है ओर विषमता मी | किसी एक का चेहरा दूसरे के. 
केरे के साथ नहीं मिलता । हरएक का चेहरा दूसरे के चेहरे से अलग होता है । 
हाँ तक कि एक पेड़ पर जो पत्ते होते हैं, उनमें भी अपनी-अपनी विशेषता 
डइती है। इस तरह सारी सष्टि में विविधता, विचित्रता और विभिन्नता है। 

आन्तरिक एकता ही 

किन्तु यह विभिन्नता बाहर की है। अन्दर से तो हम एकता ही महसूस करते 
ह | प्यास और भूख की भावना सच्रमँ समान रूप से पायी जाती है | प्रेम को भी 
उसी सहसूस करते हैं | इस तरह कुछ बुनियादी भावनाएँ सबमें समान रूप से वास 
ररती हैं। इसीलिए, शात्कारों ने हमें समझाया है कि हम अपने पर से दूसरों 
के खयाल करें | हमें भूख लगती है और उस समय खाना मिलने से खुशी 
गीवी है, तो दूसरों को खिलाकर खाना हमारा धर्म हो जाता है । अगर हमें भूख 


आज के युग में आत्मीपस्य १२६ 


नहीं लगती, तो दूसरों को खिलाकर खाने का धर्म हमें नहीं मिल पाता | किन्तु 
चूँकि हमें भूख ओर प्यास है, इसलिए दूसरों की भी भूख और प्यास का खयाल 
करना चाहिए | सब चर्मा ने यह सीधी-सादी-सी शिक्षा दी है कि आत्मोपम्य भाव 
से बर्ताव करो | 

हनुमान्‌ रावण के सामने खड़ा होकर कह रह्दा था कि दम भी णशहस्थ हो 
और रामजी भी गहस्थ | तुम्हारे भी पत्नियाँ हैं ओर रामजी के भी पत्नी है । 
इसलिए ठ॒म्हँ भी उन भावनाओं का अनुभव है, जिनका रामजी को है। खयाल 
करो कि श्रगर ठम्हारी पत्नी का कोई हरण करता है, तो तुम्हें कितना दुःख होगा ? 
यही तोचकर सीताजी को छोड़ दो, तो रामजी इतने क्षमाशील हैं. कि वे तुम्हें 
क्षमा कर देंगे | इस तरद हनुमान ने रावण को आत्मीपम्य का बोध दिया । 


धरम की बुनियाद आत्मौपस्य 


आत्मीपम्य से वर्ताव करो, यही तो धर्म की बुनियादी बात है। आज 
कल स्पर्धा की बात चछती है। भगवान्‌ ने जिसे ज्यादा बुद्धि, शक्ति या संपत्ति 
टी है, उन ताकतों का उपयोग वह व्यक्ति दूसरों को दवाने में करता हैं। 
लेकिन जब तक यह चलता रहेगा, तत्र तक मनुष्य-समाज में मानवता नहीं 
रहेगी भोर वह आखरी समान बन जायगा । आज विज्ञान के कारण मानव 
केहाथ में कई प्रकार की शक्तियाँ और सिद्धियाँ आयी हैं। मानव 
अगर उनका उपयोग आत्मीपम्थ से करेगा, तो दुनिया का स्वर्ग बन जायगा | 
एक जमाना था, जत्र कि कुदरत के ताथ लड़ने में मनुप्य की बहुत्तनसी ताकत 
खर्च होती थी; क्ग्रेंकि उते कुदरत के कानूनों का ज्ञान नहीं था । आन भी 
पूर ज्ञान तो नहीं है, फिर भी कुछ ज्ञान है, इसलिए कुदरत के साथ लड़ने 
में उतनी शक्ति खर्च नहीं करनो पड़ती, जितनी उस समय खर्च करनी 
पड़ती थी | इसलिए आज हमारे हाथ में ऐसी शक्ति आयी है, जिससे हुनिया पर 
स्व ला सकते हैं। विज्ञान के साथ हिंसा को जोड़ दिया, तो दुनिया का ठंद्वार होगा । 

मैं विज्ञान की बहुत प्रगति चाहता हूँ, क्योंकि में मानता हूँ कि विज्ञान के 
कारण मनुष्य का जीवन सफल बन सकता है, समृद्ध चन सकता है। किन्तु उसके 

९्‌ 
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साथ और एक बात ध्यान मैं रखनी चाहिए कि वैद्य बीमार को दवा बताता है और 
उसके साथ पथ्य भी | वेद्य कहता है कि यह दवा कारगर और वीर्यवान्‌ है, परन्तु 
उसके साथ इस पथ्य का पालन जरूरी है। अगर पथ्य का पाछन नहीं करते हो, 
तो यह दवा जितनी कारगर ओर वीयवान्‌ है, . उतना ही शरीर का नाश करेगी | 
इसी तरह विज्ञान के लिए. अहिंसा का पथ्य जरूरी है। पहले के जमाने में, 
जब कि मनुष्य अपने मसल को आम तौर पर हिंसा से हल करता था, हिंसा 
उतनी बढ़ी नहीं थी। इसलिए वह हिंसा उतना नाश नहीं कर 
सकती थी। बिहार में प्राचीन कार में भीम और जरासंघ की कुश्ती हुई 
थी | उस दंद्व-युद्ध मैं जरासंध खतम हुआ और इसी तरह फैसला हुआ | किन्तु 
उससे दूसरे छोगों को तकलीफ नहीं हुईं, क्योंकि उस समय हिंसा सीमित 
थी । इसलिए, वह हिंसा ज्यादा नाश नहीं कर सकती थी। किंतु भाज हंद्र- 
युद्ध का जमाना नहीं रहा है। आज हिंसा से कोई मसछा हल करने की 
कोशिश करो, तो दूसरे पचास मसले खड़े हो जाते हैं। आज तो भयानक 
परिमाण में लड़ाई होती है | अतः हिंसा से आज मसला हल करने का सोचा 
कि दूसरा मसला खड़ा हो जाता है। इसलिए विज्ञान के साथ अहिंसा 
का पथ्य जरूरी है। 
अगर हम यह पथ्य नहीं चाहते, तो हमें दवा . भी नहीं छेनी चाहिए | 
फिर तो विज्ञन की प्रगति रोकनी पड़ेगी। किंतु कोई भी विज्ञान की प्रगति 
रोकना नहीं चाहता। चाहेगा तो मी रोक न सकेगा, ऐसी आज की हालत है। 
हम तो चाहते हैं कि विज्ञान बढ़े, पर उसके लिए. बहुत जरूरी है कि मानव 
के मसले मानवता से ही हल किये जाये | इसलिए, हिंसा को छोड़ना होगा ओर 
सारे मसले आत्मोपम्य भाव ही से हल करने होंगे | 


रामगढ़ 
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आज सुबह यहाँ गोवध-बंदी के लिए. अनशन करनेवाले वीरणी के सामने मेने 
अपनी बातें रखीं। उन्होंने मेरा विचार कबूल किया और अनशन तोड़ा । उनके 
सामने मैंने जो बातें कहीं, उनका थोड़ा सार श्रमी मैं आपके सामने रखेँगा, 
० न 06 ८ पु 
क्योंकि उसमें एक धर्म-विचार है । * 
अनशन कब किया जाय ? 


मैंने कह्म कि कोई भी व्यक्ति अपने विचार के लिए अपने को ख़पा रहा 
है ओर शायद उसकी देह गिरेगी, इस तरह की कोई भावना रखकर मैं कुछ 
नहीं कह रह हूँ । आखिर घरीर तो गिरनेवाला ही है, इसलिए किसीकी प्राण- 
रक्षा के खयाल से में नहीं बोलता ओर न सरकार से ही कहता हूँ कि उसके 
प्राण बचाओ। में एक विचार समझाता हूँ। अ्रगर आप इसे कबूल करते हों, 
तो अनशन तोड़ों ओर नहीं कबूल करते, तो मत तोड़ो। मेने आगे .कह्मा कि 
हमारे इतने बड़े देश में--जहाँ अनेक प्रान्त, अनेक भाषाएँ, अनेक जातियाँ, 
अनेक पन्‍्थ और श्रनेक धर्म हैं, जहाँ असंख्य मसले मोजूद हैं ओर जनता की 
तरह-तरह की कठिनाइयों मीजूद हैं--एक-एक मसले के लिए एक-एक व्यक्ति 
सरकार के खिलाफ अनशन करे, तो बड़ा भारी अनवध्या का प्रसंग निर्माण 
होगा । अगर सरकार इस तरह के एक-एक अनशन के आगे क्रुकत्ती जायगी, तो 
लोगों द्वारा उस पर डाली गयी जिम्मेवारी की दृष्टि से वह्द अयोग्य सिद्ध होगी 
ओऔर अगर ऊ्रुकती नहीं है, तो एक मनुष्य के प्राण-संकट की बात आती हैं, 
दया-बुद्धि का खबाल आता है ओर नाजुक हालत पैदा होती है। अभी बंगाल में 
एक भाई बिद्र का कुछ हिस्सा बंगाल में जोड़ दिया जाय, इसलिए अनशन 
कर रहे थे | खुशी की बात है कि उन्होंने अपना अनशन त्वाग दिया | इसी तरह 
चंगाल के हिस्से बिहार मैं जोड़ दिये जावूँ, इसलिए कोई बिहारी भाई श्रनशन 
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कर सकता है। किन्तु एक-एक मसले के लिए किसीको तीम्रता मालूम हो और 
वह सरकार के खिलाफ उपवातत करे, तो इसमें अहिंसा नहीं होगी | . 
इसका मतल्त्र यह नहीं है कि सत्याग्रही को अनशन का मौका नहीं मिलेगा - 
या उसे अनशन का हक नहीं है | हम मानते हैं कि अनशन सहत्याग्रही का उत्तम 
श्र है। हम सत्याग्रही की निःशुद्ध बनाना नहीं चाहते, परन्तु उस शत्नर की सफ़- 
लता इस पर निर्भर है कि उप्तका ठीक उपयोग हो | नहीं तो वह बेकार सावित 
होगा । जहाँ सरकार गुमराह हो ओर जनता कुछ भी न सुने, वह चहक गयी हो, 


वहाँ अत्यन्त व्याकुल होकर महापुरुष परमेश्वर की ग्राथना के लिए उपवास कर 


सकता है। किन्तु जहाँ सरकार किसी विषय पर सोच रही हो और बहस की तथा 
जनता के आन्दोलन चलाने के लिए जनमत तैयार करने की गुंजाइश हो, वहाँ 
उपबास नहीं करता चाहिए । जहाँ जनता ओर सरकार; दोनों गुमराह हों, ओर 
जैसा कि व्यास भगवान्‌ ने आखिर में कहा था “न च कश्चित्‌ शणोति मे--मेरी 
कोई सुनता नहीं, ऐसी हालत हो, वहाँ वह महापुरुष--जो अपने हृदय मैं शुद्धि 
पाता हो और जिसने दुनिया की बहुत सेवा की हो--उपवास कर सकता है। किन्तु 
ऐसे प्रसंग कम ही आते हैं | साधारण हालत मैं उपचास करना गलत है। 
सत्याग्रह धमकी नहीं, श्रेम का प्रकष 

मेरा यह भी कहना नहीं कि जहाँ जनता की शक्ति प्रकट है, जनता के हाथे 
में सत्ता आ गयी है, वहाँ सत्याग्रह के लिए कोई गुंजाइश ही नहीं । सत्याग्रह तो 
कुटठम्ब में भी हो सकता है। इसलिए, अपना राज्य होने से सत्याग्रह नहीं करना 
चाहिए, ऐसी बात नहीं । सत्याग्रह कोई घमकी नहीं, वह तो प्रेम की पराकाष्ठा 


- छै चर बा गे हे 
हैं । वह एक तीत्र उपाय है । सामनेवाले को अपनी आत्मा मैं स्थान देना है; इसी 
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, चैत्ति से सत्याग्रह हो सकता है। सत्याग्रह करने का हक तो माता का है। माँ-बाप, 


बच्चों के खिलाफ या बच्चे माँ-ब्राप के खिलाफ सत्याग्रह कर सकते हैं--जैसे प्रहुलाद 
ने अपने पिता के सामने अत्यन्त निर्बैर माव से सत्यागह किया था| इस तरह अपने 
राज्य में भी सत्यामह का मौका, आ सकता है। अन्तिम सत्याग्रह अनशन! है | 
जहाँ प्रेम का अकर्ष हो, वहीं पर वह हो सकता है। जब दूसरों को मारा-पीय नहीं 
जा सकता, तब उपचास किया जाय, ऐसी बात नहीं | 
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अभी भाषावार प्रान्त-सर्चना के लिए उपवास हुए। उसके साथ-साथ द्िंसा 
भी चली | उपवास और हिंसा, दोनों मिलाकर एक मसला हल करने की कोशिश 
हुई । इस तरह का उपवास ग्रेम-प्रकर्ष का चिह्न नहीं | वह तो एक दच्राव डालने 
का तरीका हे | इसलिए, उसकी गिनती एक किस्म की हिंसा में ही हो सकती है | 
उससे तो श्र से भी ज़्यादा हिंसा हो सकती है ' अतः विवेक रखकर ही उपवास 
के प्रयोग किग्रे जाने चाहिए | हिन्दुस्तान में जह्ँ-जह्ाँ मेरी बह आवाज पहुँचेगी, 
वहाँ-वहाँ में चाहता हूँ कि अनशन करने का मौका आने पर मेरी सलाह ली 
जाय। गीता ने भक्तों का यह लक्षण बताया है कि वे एक-दूसरे से सत्यह करके 
अपने काम करते हैं, 'बोधयन्तः परस्परम्‌ । इस तरह सलाह करने से वे कुछ 
भी न खोवेंगे, बल्कि बहुत पायेंगे | अगर रुचाई हो, तो मुझ जैसा मनुष्य अनशन 
की बात नहीं टलेगा | इसलिए में चाहता हूँ कि जो कोई अनशन करना चाहता 
है, वह पहले मुकसे सलाह करे । 
प्लॉनिंग में मूठभूत गलती 
दम अखबार में रोज पढ़ते हैं कि लोग उठते हैँ ओर ट्रेन रोकते ६ और फिर 
पुलिस द्वारा पीटे जाते हैं | ग्राखिर यद्द सब क्यों होता दे? उधर मद्रास में राजाजी 
ने तालीम में परिवर्तन करना चाहा | उन्होंने एक नयी योजना बनायी, जिसके अ्रनुसार 
विद्यार्थी तीन घंटे पढ़ाई करेगा और बाकी का समय बढ़ई, बुनकर, किसान, इनमें 
से किसीके पास उद्योग सीखने में वितायेगा, ताक उसका दिल ओर दिमाग, 
दोनों विकसित हो सके । लेकिन कुछ लोगों को यह विचार पसन्द नहीं आया | 
वे कहने लगे, “आप शहरवालों की बुद्धि तो बढ़ने देते हैं और इमें दी श्रम 
करने के लिए कहते हैं। हमे कहते हैँ कि आदा पीसते ओर हल जोतते रहो ।”? 
इस तरह कुछ लोगों ने इसका विरोध किया | उन्होंने इसके विरोध का तरीका 
निकाला, ट्रेन रोकी, गड़बड़ करों। उधर बनद्नाल में भी यही बात दो रही है | 
इसलिए हमें सोचना चाहिए कि यह जो हिंसा की शक्ति काम कर रही 
इसका मल कारण क्या है 
स्प्ट है कि हमें स्व॒राज्य तो मिल गया, लेकिन सारे मसले श्रभी तक बेंसे 
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ही पढ़े हैं। पाँच साल के लिए सरकार ने एक योजना बनायी और उससें से 
आधा समय बीत जाने के बाद अब ध्यान में आता है कि बेकारी बढ़ रही है। 
इसका मतलब यही है कि हमारा दिमाग सुस्त है। वह ठीक ढंग से नहीं सोच 
रह्ष है। में मानता हूँ. कि कोई भी योजना कायमी तौर पर नहीं बनती, वह 
ल्चीडी होती है। किन्तु हमने एक योजना बनाकर दिल्ली के लिए रास्ता बनाया 
ओर उस रास्ते से कुछ चलने पर बीच में महसूस हुआ कि हम कलकत्ते की 
ओर जा रहे हैं, दिल्‍लीकी तरफ नहीं, तो कहीं चिन्तन में गड़बड़ जरूर है। 
चाहे हमारा वेग कितना ही कम क्‍यों न हो, हमें कुछ तो दिल्ली के करीब 
जरूर जाना चाहिए था। उसमें कुछ थोड़ा-सा साधारण परिवतन करने से भी 
लाम न होगा, क्योंकि मूल में ही गलती हुई है। आज के योजना बनानेवाले 
बहुत बड़े देश-सेवक हैं | उनमें कई मेरे मित्र भी हैं। उन्होंने देश के लिए 
अपना शरीर खपाया और आज भी खपा रहे हैं। वे देश-सेवा ही करना चाहते 
हैं। किन्तु जहाँ देश का मसला हल करना है, वहाँ बुनियादी तौर पर न सोचा 
जाय, तो क्या फल होगा ! मैंने दिल्‍ली मैं प्लॉनिंग कमीशन के सामने बड़े प्रेम 
से कह्द कि आाप इस देश में बेकारी का मसला हल करने की जिम्मेदारी नहीं 
उठाते, तो आपका प्लॉन्निंग "नेशनल प्लॉनिंग' ( राष्ट्रीय नियोजन ) नहीं, चह्कि 
पा्शियल प्लॉनिंग' ( आंशिक नियोजन ) होगा। क्योंकि 'नेशनल प्लॉनिंग' 
का यह गह्दीत तत्व है कि इससे हम देश के सब लोगों को काम दे 
सकते हैं। यह कोई सिद्ध करने की बात नहीं है। यूक्लिड के गृहीत तत्व सिद्ध 
नहीं करने पड़ते । इसलिए जिस किसीने यह मान लिया कि देश के सब लोगों 
की हम काम नहीं दे सकते, तो उसका मतलब हुआ, उसने नेशनल '्लॉनिंग 
' करने में अपनी नाल्ायकी साबित कर दी। कोई भी बाप कितना ही गरीब क्यों 
न हो, यह नहीं कहता कि मैं अपने घर के चन्द लोगों को ही खिला सकता हूँ 
और दूसरों को नहीं खिला सकता | हरणक पिता यही कद्दता है कि इस कुट्धम् 
में नो कमाई होगी, वह कुटम्ब के सभी व्यक्तियों में बैंटेगी ) 
इसी दृष्टि से मैंने यह बात देश के सामने रखी । मैंने कहा कि अक्सर हर- 
एक घर में पाँच भाई होते हैं | इसलिए. छुठा भाई दरिद्रनारायण का प्रतिनिधि 
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बनकर में आया हूँ, ऐसा मानों | वह थअ्व्यक्त है, परव्ठ नारायण अच्यक्त ही 
होता है । इसलिए उस पर श्रद्धा रखकर उसके लिए. छुठा हिस्सा दो। में 
मानता हूं कि हमारी राष्ट्रीय सरकार भी सब्र लोगों से ऐसी ही मॉग कर सकती 
है । उसे वैसी माँय करने का हक है ओर उसे सहयोग देना लोगों का कर्तव्य 
भी है। अगर ऐसा हो जाय, तो देश में कोई भी भूखा नहीं रहेगा | सबकी तकली 
देने से सबको काम मिल्ता है, तो हम त्कली दें) चरखा देने से काम मिले, तो 
चरखा दे । यंत्र का ही श्ाग्रह न रखना चाहिए, । आंशिक बेकारी या यंत्र', ऐसा 
सवाल आपके सामने हो, तो हम यंत्र ही इस्तेमाल करेंगे, ऐसा कहना ओर. यैँत्रों 
की झ्रासक्ति रखना ठीक नहीं है। में यंत्रों का विरोधी नहीं हूँ । 


यंत्रसम्बन्धी विवेक 


इसका यह अथ नहीं कि में यंत्रों का विरोधी हूँ | यंत्र तीन प्रकार के होते 
हैं : (१) समयसाधक, (२ ) संद्यरक ओर ( ३ ) उत्पादक । इनमें समय-साथक 
यंत्रों का में विरोध नहीं करता | ट्रेन, हवाई जहाज जैसे यंत्रों से उत्पादन नहीं 
बढ़ता, वल्कि समय बचता है। दस हजार घोड़ों से हवाई जहाज की बराबरी 
नहीं हो सकती | इसलिए, ऐसे यंत्रों को हम चाहते हैं। किन्तु तोप, बंदूक, बम 
जैसे संहारक यंत्रों का अहिंसा में स्थान नहीं है। इसलिए ऐसे यंत्रों को हम 
नहीं चाहते । 

तीसरे प्रकार के उत्पादक यंत्र दो प्रकार के होते हैं : ( १ ) पूरक और (२) 
मारक यंत्र | जहां लोग अधिक हों, वहाँ यदि कोई यंत्र छोगों को बेकार बनाता 
है, तो बद मारक यंत्र है। पर जहाँ मनुष्य-शक्ति कम ओऔर काम ज्यादा 
हो, वहाँ वी यंत्र मारक नहीं, पूरक साबित होगा। एक देश मैं एक यंत्र पूरक 
है, तो वही दूसरे देश में मारक | हिन्दुस्तान में बड़े-बड़े टेक्‍्टर जेते यंत्र लाने से 
लाजिमी तौर पर बेकारी बढ़ेगी । पर अमेरिका और रूस जैसे देशों मैं वे ही यंत्र 
मारक नहीं, उत्पादक साचित होंगे। इसी तरह एक ही यंत्र एक काल में मारक 
ब्रन जाता है, तो दूसरे काछ में पूरक | इस तरह देश, काल ओर परिस्थिति के 
अनुसार कोई भी यंत्र पूरक या मारक साबित होता है। इसलिए हम किसी यंत्र का 
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थंत्र' के नाते न स्नेह रखना चाहते हैं और न देष । किसो यंत्र की उपयोगिता 
देखकर ही हम उसका उपयोग करेंगे | किन्तु अगर हम यंत्र की आसक्ति रखते और 
हते हैं कि मिल की बराबरी करनेवाले 'एफीशिएग्ट' ( सक्षम ) औजार ग्रामोद्योग 
के नहीं हैं, इसलिए हम उनका उपयोग नहीं करेंगे, तो कहना होगा कि ऐसा कहने- 
वाला देश के लिए जैता चिंतन करना .चाहिए, वैसा चिंतन नहीं करता |: अगर 
हम कोई बात केवल पश्चिम में चल पड़ने के कारण उसके चक्कर मैं ओर भुलवे 
मैं आकर करते हैं--वावजूद इसके कि गांधीजी ने हमें आगाह कर दिया था--तो 
अवश्य गलती करते हैं । कि 
मेंने यह भी देखा कि हम जहाँ समता की बात करते हैं, वहाँ सामनेवाल 
उसके विरोध में विषमता की बात तो नहीं कर पाता, पर क्षमता की बात जरूर 
करता है। वह कहता है कि आप समतावादी हैं, तो हम क्षमतावादी | इस तरह 
वह एक गुण के विरुद्ध दूसरा गुण खड़ा करता है, जिससे लड़ाई चल सकती है। . 
आजकल पूँजीवादियों ने इसी क्षमता का नारा लगाया है| मैं मी क्षमता चाहता 
हूँ, पर यह नहीं चाहता कि कुट्म्बर में कुछ छोगों को खाना मिले ओर कुछ 
को नहीं। मैं चाहता हूँ कि सबको खाना मिले। अगर आज की हालत मैं 
ग्रमोद्योग के ओजार सबकी खाना देने मैं समर्थ हैं, तो उनका उपयोग करना 
चाहिए | चंद लोगों के लिए. बाकी लोगों को बेकार रखकर हम कमी भी सक्षम 
बनने का दावा नहीं कर सकते । मुझे खुशी है कि अभी आगरा-मैं कांग्रेस- 
* कमेटी की बैठक में आमोद्योग पर ध्यान दिया गया है। 


आज के असंतोष का कारण, वेकारी 


धर कह ब हिन्दुस्तान में सर्वत्र अवंतोष व्यास है। किसीके दिल मैं समाधान 
४३ «| असंतोष किसी-न-किसी कारण प्रकट होता है। कई मसले लेकर लोग 
“हिंसा करने को प्रवत्त होते हैं, क्योंकि उनके दिल मैं समाधान है और वह हिंसा 
के रूप में फूट निकलता है। मैं जब शरणार्थियों में काम कर रहा था, तब मैंने 

देखा कि वहाँ के मारवाड़ी व्यापारी सिंधी व्यापारियों का विरोध करते थे और 

पह्य साखाड़ी-सिंघी का वाद चला था। मैंने कहा कि यह वाद तो निकम्मी बात 
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है। यह एक निमित्त बना है, कभी मारवाड़ी विरुद्ध सिंधी, कमी तेलुगु विदद्ध 
कन्नढ़, कभी विद्ारी विरुद्ध बंगाली और कभी हिन्दू विरुद्ध मुसलमान, ये जो सारे 
वाद चलते हैँ, उनमें मूल बात यह है कि हिन्दुस्तान में आज उत्पादन अत्यन्त कम 
है और बेकारी ज्यादा है । इसी कारण यह अखंतोप निर्माण हुआ है । वह किसी- 
न-किसी तरह फ़ूड निकलता है | इसके लिए कुछ किया जाना चाहिए। अउंतोप 
मिटाने की कोशिश होनी चाहि 


हले भ्रुखिया 


गांधीजी की यह खूजी थी कि वे पहले जिसे मदद की सब्रते ग्रधिक नरूरत 
है, उसे मदद देते थे। अभी कवि दुखायल' ने मुझे सुनाया कि मदद देने 
का क्रम यह है कि पहले भुखिया, फिर दुखिया ओर बाद में सुखिया | किंतु आज 
तो इससे उल्य क्रम चला है। गांधीजी हमेशा यही सोचते थे कि जिन्हें मदद की 
सबसे प्रथम आवश्यकता है, उन्हें मदद देने का तरीका ढूँढा जाय। इसीमैँ से 
चरला निकला है | यह उनकी अ्दूमुत प्रतिमा थी। वह काव्य-शक्ति थी | सिर्फ 
कुछ सतरें लिख डालने से कोई कवि नहीं बनता। वास्‍्काचार्य ने कहा है, 
“क्रविः ऋ्रान्तदर्शी --जिसे ,रन्त दर्शन होता है, जिसे दूर का दर्शन होता है, जिसे 
यद्दम दर्शन होता है, वह कवि है । इसी अर्थ में गांधीजी कवि थे। उन्होंने कई 
साल पहले से कद्द दिया था कि हिन्दुस्तान के लिए ग्रामोद्रोग जरूरी है। उन्होंने 
नयी तालीम, राष्ट्रभापा, जमीन का बँटवारा आदि के सम्बन्ध में कई साल पढले 
से कद्द रखा था | कितना उनका डपकार है, कितनी उनकी महान बुद्धिमत्ता है, 
कितनी उनकी प्रतिमा है, कितनी उनकी वत्सलता है! इतना सब होने पर भी, 
उनसे इतना प्रकाश पाकर भी हम आज लड़खड़ाते हैं, तो हम कितने कम- 
अख्त हैं | 

सरकार को सबका सहयोग हासिल होगा, तभी काम श्रागे बढ़ेगा | किन्तु 
जनता का सहयोग तो तत्र हासिल होता है, जत्र उसे यह महसूस होता है कि 
साज्षात्‌ उसके लिए कुछ हो रहा है । 'कम्युनिटी ग्रोजेक्ट' में जनता का सहयोग 
इसीलिए, नहीं मिल रहा है कि चिन्तन का ढंग ही ठीक नहीं है। आम को आयात- 
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नियांत पर रोक लगाने का हक होना चाहिए | गाँव में जो का माल पैदा होता 
है और जिसके पक्के माल की उसे जरूरत है, उसे गाँव में बाहर से हँसा जाय | 
जनता को विश्वास हो कि उसकी भलाई की बात हो रही है। सारांश, अगर हमः 
देश में शान्ति चाहते हैं, तो जनता के हित का बुनियादी चिन्तन होना चाहिए | 


हिंसा कदापि न हो 
दूसरी बाव है कि अगर हम देश मैं शांति चाहते हैं, तो हमारे हृदय से हिंसा 
का खयाल निकल जाना चाहिए । हिंसा से यह देश बखाद होगा । यह देश पिछड़ा 
है, यहाँ वर्षों से लक्ष्मी की अकृपा रही है। अगर हम लक्ष्मी, सरस्वती और शक्ति 
की उपासना करना चाहते हैं, तो अज्ञान, भूख ओर बीमारी, इन तीन राक्षसों को 
हटाना चाहिए । इसके लिए चित्त में हिंसा के भाव न रखकर परस्पर सहयोग का 
भाव होना चाहिए । में जैसे आप लोगों को देख रहा हूँ, वैसे ही अपने सामने इस 
चीन को अत्यन्त स्पष्ट रूप से देख रहा हूँ. कि हिन्हुतान की विभिन्न राजमैतिक 
पर्टियों अगर आपस में सहयोग करना न सीखेंगी, तो देश की ब्ररबादी 
मे जायगी | ह 
चुनाव खेलो, लड़ो संत 
मुझे बिहार में ही क्या प्रेरणा हुई कि में यहाँ का मसला हल करूँ) ऋषियों 
की आज्ञा है, “चरैचेति चरेवेति। 
कलिः शयानों भवति संजिहानस्तु द्वापरः । 
उत्तिष्ठन्‌ त्रेता भवति कृत॑ संपय्ते चरन्‌ 
इस श्रुति पर विश्वास रखकर मैंने चलना शुरू किया। में चाहता हूँ कि दिल 
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जुड़ जायें। लोग कहते हैं कि आप जमीन के छोटे-छोटे टुकड़े कर रहे हैं, तो में 
हता हूँ कि अरे, जहाँ दिल टूटे हैं, वहाँ लमीन की क्या सोचते हो ! पहले दिल 
गुड़ने दों। अगर दिल जुड़ जाय, तो सारी दुनिया जुड़ जायगी। और जमीन के 
उकड़े कहाँ हैं ! में तो जहाँ देखता हूँ, वहाँ अनन्त आसमान, अखणड पृथ्वी और 
ररमेश्वर की असीम कृपा ही देखता हूँ। आप “बन्दे मातरस” कहते हैं और माई 
पाई आपस में झगड़ते हडँ ! जे “बन्दे सातरस - के साथ “ बन्‍्दे आवरमस नहीं: 
#इते, उन पर साता प्रसन्न नहीं होती, ऐसा रबीद्धनाथ ने कहा है। -इसलिए, मैं 
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आपसे कहता हूँ कि चुनाव खेलो, चुनाव लड़ना” मत कहो । चुनाव लड़ना 
- वद्द जो अंग्रेजी भाषा का प्रयोग है, वह हमें वरबाद कर देगा। हमारे ऋषियों ने 
कहा है कि दुनिया एक खेल है!। जैसे कुश्ती में जीतनेवाले को इनाम मिलता है, 
और लोग उसकी बयजयकार करते हैं और हारनेवाले की भी जयनजवकार होती 
है, और उसे नार्बिछ मिलता है, ऐसी दृष्टि रखकर चुनाव खेलों । 
एक बार हमारे आश्रम में एक भाई आये, जो एक राजनैतिक नेता थे | 
मेरे उससे कहा : आपके ओर मेरे विचार सिन्‍न हैं, किर आप मेरे परम मित्र 
हैँ। में आपके लिए जान दे सकता हूँ, क्योंकि आप पर मेरा बहुत प्रेम है। 
लेकिन में आपको वोट नहीं दे सकता, क्योंकि आपके विचार मुझे जँचते नहीं | 
आप ओर हम एक साथ काम करेंगे, एक ही आश्रम में रहेंगे, लेकिन जच तक 
झ्रापके और मेरे विचार में फर्क है, तत्र तक में जनता से कहूँगा कि यह मेरा 
मित्र है, पर इसे वोट मत देना, क्योंकि इसका विचार गलत हैं। श्रीर आप भी 
जनता से कहेंगे कि विनोश मेरा मित्र है, पर उसे वोट मत देना, क्योंकि उसके 
विचार गलत हैं । फिर प्रजा हम दोनों मैं से चाहे जिसे चुनेगी | उसके बाद 
जिन्हें वोट मिलेंगे, वे सरकार में जाकर जनता की सेवा करेंगे ओर जिन्हें वोट नहीं 
मिल्ंगे, वे-सीथे जनता में जाकर सेवा करेंगे | इस तरद दोनों जनता की सेवा 
करेंगे ओर दोनों एक-दूसरे से प्यार करेंगे । अगर ऐसा नहीं हुआ, तो पश्चिम 
से आयी हुई यह चुनाव-प्रणाली इस देश को खतम किये बंगेर नहीं रहेगी, क्योंकि 
इस देश में पहले ही जाति, भाषा-भेद्‌ आ्रादि के कितने ही भेद हैं | 


. ७ 6. रु जे 
शंकर और विष्णु जैसे सेवक 


कि 


इसलिए चुनाव खेलते समय भी प्यार रखो। जनता चाहे जिसे चुने | जो 
जनता में जाकर सेवा करेंगे, वे शंकर भगवान्‌ जैसे होने चाहिए, और जो रुत्ता 
में जायेंगे, वे विष्णु भगवान्‌ जैसे सत्ता और सम्पत्ति में श्रनासक्त और अलित 
रहे | जो सत्ता मैं जायेंगे, वें राजा धनक जेछे होगें ओर जो सत्ता मैं नहीं जायेंगे, 
वे शुकदेव जैसे होंगे। राजा जनक वैमव ओर भोग, दोनों में अत्यन्त अनासक्त 
ओर विसक्त थे। लोग उनके बारे में कहते थे कि “जनको जनक इति वे जना 
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घावन्तीति”---यह जनक आ रहा है, मेश वाप आ रहा है, ऐसा कहकर 
लोग उसके पास दौड़ जाते थे। उनके बारे में कहा जाता है कि वे सोते थे, तो 
पास में यज्ञ की अग्नि होती थी। अगर नींद मैं कहीं उनका पाँव उस पर पड़ा, 
तो भी वे न जागते थे । इतने वे अनासक्त और विरक्त थे ओर शुकदेव तो विस्क्त 
थे ही। विष्तु भगवान्‌ रच््मी से अलित रहते थे। छ्द्ृमी उनके चरणों के 
पास पड़ी रहती, तो भी वे उसकी ओर ध्यान नहीं देते थे। इसलिए, जिन्हें सत्ता 
में जाना हो, उन्हें जनक या विष्णु बनना चाहिए. और - जिन्हें सत्ता मैं न जाना 
हो, उन्हें शुकदेव या शंकर बनना चाहिए. आज देश के लिए यह जरूरी है कि 
कोई ऐसा कार्यक्रम बनाया जाय, जिसमें सबका सहयोग ग्रात्त हों सके । भूदान- 
यज्ञ के पीछे अगर कोई चीज है, तो यही है कि वह एक ऐसा कुशल कार्यक्रम 
है, जो सबको एक साथ छा सकता है, और सबको एक-दूसरे से प्यार करने का 
मौका दे सकता है। 

मैंने अभी दो मुख्य बातें चताबीं | एक तो यह कि जनता के दुःखों के निवारण 
का बुनियादी चिन्तन होना चाहिए. और दूसरी बात यह कि सब पक्के को परत्पर 
प्रेम करने का मौका मिलना चाहिए.। वैसी तति ओर उतनी मानसिक अहिंसा 
आवश्यक है। भूदान-यज्ञ के जरिये ऐसा मौका मिल सकता है। अगर हिन्दुस्तान 
मैं ये दो बातें नहीं चलीं, तो हमारी आजादी बरब्ादी साबित होगी । 
हजारीबाग 
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कोरिया का युद्ध, जो तीन साल से चल रहा था, अब शान्त हो गया और 
वहाँ सुलद् दो गयी है | अत्र इस सुलह को मजबूत बनाने का काम करना होगा । 
लेकिन बहुत खुशी होती है कि एक बार इस दुष्ट युद्ध का अन्त तो हुआ | इसके 
कारण जागतिक युद्ध की आशंका हो रही थी, इसलिए दुनिया. की निगाह इस 
पर लगी थीं। समझोते की चर्चाएँं तो चल ही रही थीं, पर उनमें अनेक विध्न- 
ब्राधाएँ भी उपस्थित होती जाती थीं। लेकिन परमेश्वर की कृपा से उनका 
निर्विब्न अन्त हो गया | इसलिए हम परमेश्वर की क्ृतश्तापूर्वकक मानसिक पूजा 
करते और उससे प्रार्थना करते हैं कि वह हम मानवों को सदबुद्धि दे, ताकि ऐसे 
भयानक युद्ध खड़े ही न हो । 

आज के युद्ध प्राकतिक नियम के विरुद्ध 

ऐसे युद्ध क्‍यों होते हैं ? युद्ध होने पर किसीको अच्छा तो नहीं लगता | 
जी इस युद्ध में शामिल होते हैं, वे व्वचार ही हो बाते हं। इन दिलों जो युद्ध 
चलते हैं, वे तो बड़े ही मयानक और खतरनाक होते हैं| तीन साल से चल रहे इस 
युद्ध के बाद उस देश को फिर खड़े होने में न माद्म कितने साछ लगेंगे। इससे 
जो नुकसान हुआ है, कह नदीं जा सकता कि उसकी कैसे पूर्ति होगी | इस युद्ध में 
जो मरे, वे तो छूट गये । पर जितने मरे होंगे, उनसे कई गुना अधिक जख्मी होकर 
जनीवनभर के लिए भारभूत हो गये होंगे। आमभकल के युद्धों में बड़ी खतरनाक 
बात यह होती है कि ये युद्ध प्रकृति के वैज्ञानिक नियमों के विरुद्ध होते हैं | प्रकृति 
का नियम है, सरवाइबल शआफ दी फिटेस्ट ( सबसे शक्तिशाली ही -जीवित रहता 
है )। लेकिन इन हिंसात्मक युद्धों में, जो ग्राजकल वैज्ञानिक ढंग से चलाये जाते 
हैं, बड़े पैमाने पर जवानों की आहुति दी जाती है। जो 'फिवेस्ट” होते हैं, उनकी 
आहुति दी जाती है और जो 'अनफिटेस्ट! होते हैं, वे घर बैठते और बच जाते 
हैं। यह सृष्टि के कानूम के विरुद्ध बात होती है । अतः इनके कारणों का उंशोघन 
होना चाहिए, । 
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स्थिति-स्थापकता और हिंसा 

इन युद्धों के कारण स्पष्ट हैं। इसके लिए बारीक संशोधन की आवश्य- 
कता नहीं है । समाज मैं जो भी रचना होती है, वह समाज को सुखी और स्वस्थ 
रखने के खयाल से होती है ओर समाज को उससे कुछ लाभ मी होता है। लेकिन 
कुछ बरसों के बाद उसके लाभ मिट जाते हैं ओर जैसे पुराने मकान के गिरने के 
बाद नये मकान बनाने पड़ते हैं, बेसे ही समाज की रचना वदलनी पड़ती है। जहाँ 
समाज-रचना बदलने की बात आती है, वहाँ मानव को कुछ क्लेश होता है । जो 
क्लेश सहन नहीं करना चाहते, वे “स्थिति-स्थापक कहलाते हैं, '्टेट्स-को? वादी 
बन जाते हैं। वे सुधार बहुत धीरे-धीरे करते हैं ओर जहाँ तक समाज्ञ का ढँचा 
कायम रह सके, उसे वैसा रखना चाहते हैं | गिरनेवाल् मकान तो एक दिन गिर 
ही जाता है, फिर उसे टिकाने मेँ व्यर्थ शक्ति क्यों खर्च करते हैं ! लेकिन जब वह 
गिरता है, तो उसके अन्दर कई मनुष्यों का खात्मा हो जाता है। इस तरह शान्ति- 
वादी लोग पुराणवादो हो जाते हैं | पुराण को कायम रखें, तो 'बिना कत्ल किये 
समाज नहीं बदल सकता” ऐसा सोचनेवाले फिर समाज को बदलने के लिए. हिंसा- 
वादी हो जते हैं । वे कहते हैं कि पुराना रूप कायम रखेंगे, तो क्रान्ति नहीं होगी | 
सुधार चाहते हों, तो हिंसा का आश्रय लेना होगा | इस तरह दो पक्ष पड़ जाते हैं | 


शान्तिसय क्रान्तिवाद : सत्याग्रह 


जहाँ शान्तिवादी लोग आगे बढ़ते हैं, वहाँ स्थिति-स्थापकता में विश्वास 
रखना पड़ता है और जहाँ क्रान्तिवादी लोग आते हैं, तो वहाँ हिंसा मैं विश्वास रखना 
पड़ता है| इस तरह क्रान्तिवाद का सम्बन्ध हिंसा से जुड़ गया। जहाँ पुराना पमाज 
नहीं रहा, वहाँ क्रान्ति आती है ओर जहाँ पुरानी रचना रखनी है, वहाँ शान्ति का 
तरीका काम में लाया जाता है । अब हमें नवा तरीका और नया विचार मित्ञ है, 
हाँ हम क्रान्ति और शान्ति, दोनों से समाज्ञ का ढाँचा बदलना और उसका पूरा 
परिवर्तन चाहते हैं | हम शान्ति भी चाहते हैं और क्रान्ति मी | क्रान्ति के त्रिना 
काम नहीं होगा, पुराने घर को भुलछाना ही ठीक है। जन्र हम शान्ति चाहते हैं, 
तो हमें यह सिद्ध करना होगा कि शान्ति में कोई ऐसी ताकत है, जिससे समाज 
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का ढॉँचा बदला जा सकता है--धीरे-धीरे नहीं, पर क्रान्ति के तौर पर | अगर 


यह सिद्ध हो ज्ञाय, तो क्रान्तिवाद के साथ हिंसा अनिवार्य न होंगी और समाज बच 
लायगा । इसे हम शान्तिमय करान्तिवाद अर्थात्‌ “संत्याअह” कहते हैं | 


श्रद्धा, निष्ठा ओर तपस्या का समन्वय 

हम सर्वोदयवाले, जनहित चाहनेवाले सत्याग्रह का आधार लेते हैं, ओर उससे 
समाज को मजबूत बनाना चाहते हैं। इसके लिए सत्याग्रह में विचार पर व 
अद्धा होनी चाहिए. । दसरी बात यह कि उसके लिए दुःख सहने की तैयारी 
बोनी चाहिए.। जितना भी त्याग ओर दुःख भोगना पड़े, उसे सहन करने की 
हममें ताकत चाहिए.। दुःख सहन करने की तैयारी और विचार की निष्ठा, 
इन दो बार्तों के सिवा तीसरी बात चाहिए, छृदय-परिवतन करने की हिम्मत । 
हम मनुप्य का हृदय-परिवर्तन कर सकते हैं। उसके हृदय में ज्योति होती है | 
भले ही ऊपर से अंधकार का आवरण छा जाय, पर अंदर की ज्योति कभी 
बुझूती नहीं । उसके चैतन्य पर हमें विश्वास होना चाहिए। सारांश, हममें 
विचार पर निष्ठा ओर दुःख सहने की तैयारी या तथस्या ओर हृदयस्थ इंश्वर 
पर श्रद्धा होनी चाहिए। ये तीनों चीजें जहाँ होती हैं, वहीं हम शांति के तौर पर 
समान में क्रांति ला सकते हैं | इसके लिए समाज के जरूरी मसले हाथ में लेना, 
सामानिक तौर पर उनके प्रयोग करना और साथ ही अंतःछ॒ुद्धि एवं आंतरिक 
कार्य करने चाहिए | हमें समाज का कार्य उठाकर यह सिद्ध करना चाहिए कि 
शांति से समाज का ढाँचा चदला जा सकता है | 


हृदयस्थ परमेश्वर पर श्रद्धा 
भूमि-दान के इस काम से हम जीवन-निष्ठा ओर सत्याग्रह की ताकत बढ़ाना 
ओऔर उसके साथ ही शांति की शक्ति प्रकट करना चाहते हैं। इस दृष्टि से 
अगर आप इसकी तरफ देखें, तो श्रापकों एक सुंदरता दिखाई देगी। लोग 
कहते हैं कि यह काम कानून से हो सकता है। हम उनसे कहते हैं, “करों 
भाई ] हम तो किसीकों रोकते नहीं |” पर हमें तो मजा आता है, जनशक्ति 
बढ़ाने में ही । हमारी इच्छा है कि इसमें कम-से-कम समय लगे | हमारा 
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विश्वास है कि यह काम होकर रहेगा और जल्द-से-जल्द होगा । इस काम से ऐसे 
गुण ओर ऐसी कुंजी दासिल होगी, जो पचास तालों को लग सकती है। उससे 
सारे मसले हल हो सकते हैं। जमीन कितनी मिछी ओर कैसी मिली, इसका 
हिसाच-किताव हम रखते हैं। यह बाहरी हिसात्र है, इसके साथ हम यह मी 
कसौटी रखते हैं कि हमें कितने कार्यकर्ता मिले, जो मानवत्ता पर विश्वास और 
विचार पर निष्ठा रखते हैं। ऐसे सेवर्कां को हम एक बात बताते हैं कि आपको" 
अपने साथियों पर आंतरिक श्रद्धा होनी चाहिए, जैसे माँ का बच्चे पर विश्वास 
होता है | बच्चे ने कितने भी बुरे काम किये, तो भी वह कहती है कि वह अंदर 
से अच्छा ही है। बच्चे के थोड़ा-ता अच्छा काम करते ही उतने मर से वह निश्चय 
कर लेती है कि लड़का सुधर गया | पचास काम बुरे करने पर भी वह लड़के 
के लिए. श्रद्धा रखती है | ऐसी ही श्रद्धा हमँ साथियों ओर विरोधियों के भी प्रति 
रखनी चाहिए | साथियों की बुराई सुनी, तो उस पर विश्वास न करना चाहिए, 
पर यदि उनका अच्छा काम सुनाई पड़े, तो हमें फौरन उस पर विश्वास कर 
लेना चाहिए। मनुष्य के हृदय में परमेश्वर रहता है, उसीके द्वारा, अच्छे 
काम होते हैं । 


बुराई के छिए सबूत चाहिए 


हम स्कूल मैं व्याकरण पढ़ते थे। उसमें एक बात आती थी: 'दढि न्‍यूज इज 
ह थुड हू वी टू ।” अर्थात्‌ यह खबर इतनी अच्छी है कि सत्य हो ही नहीं सकती | 
हमारे मन में आता था कि ऐसा क्‍यों ! यह क्यों नहीं कि 'दि न्‍यूज इज हू गुढ हू 
वी फाल्स ।? अर्थात्‌ यह खबर इतनी अच्छी है कि गलत हो ही नहीं सकती | यह 
सत्य होनी चाहिए। किसीमें इतनी अच्छाई नहीं हो सकती, यह बात तो हमें एकदम 
मानवता के विरुद्ध ले जाती है। कानूनदोँ जानते हैं कि कानून में एक बात है कि चाहे 
देख शुनहगार छूट जायें, लेकिन एक भी निर्दोष को दरुड न होना चाहिए । जहाँ थोड़ा 
संशय हो, वहाँ उसे संशय का लाभ मिलना चाहिए | संशय का लाभ गअच्छाई को 
तरफ होना चाहिए, बुराई की तरफ नहीं | कानून की यह बात बहुत अच्छी है ओर 
वह मानवता पर आध्चत है। मनुष्य के हृदय में जो अच्छाई होती है, उसके लिए 
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कोई सबूत की जरूरत नहीं होती, चुराई के लिए, ही सबूत की जरूरत होती 
है | सबूत मिलेगा, तो विश्वास करेंगे, अन्यथा सबूत मिलने तक समझेँगे कि 
बुराई नहीं है | 
यह मानव पर परम श्रद्धा है। कानून ऊपर से छादे नहीं जाते। मानव में 
जो अच्छाई है, उत्ती पर से वह थ्राता है। मानव में यदि वास्तव में बुराई होती, 
तों उते घुराई पर इनाम मिछता, अच्छाई के लिए, नहीं | अगर मानव के 
दय में बुराई ही होती, तो बुराई के लिए. सना न होती; बल्कि गुमहगार को 
बुछठाया जाता और यदि सात्रित हो जाता कि उसने अच्छा काम किया, तो 
उसे सजा देते और बुरा काम किया, तो छोड़ देते | छेकिन कावून तो अ्रच्छाई को 
इनाम देता है ओर ध्रुराई को सजा | इसका मतलब यही है कि मानव के हृदय 
में अच्छाई है | यह श्रद्धा इम न खोयेंगे, तो समाज में शाति के तौर पर क्रांति 
ला सकते हैं, यह एक बुनियादी विचार है। अगर हममैं ऐसी श्रद्धा हो, तो हम 
यह भूदान-यन्न सफल कर सकते हैं । 


जुलाई ५३ 
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पिछुली वार जब हम यहाँ आये थे, तब यहाँ के महंतजी ने हमे कुछ जमीन 
दी थी। लेकिन वह तो पहलण वादा था। उसके बाद भूदानवाले उनसे मिलने 
आये और फिर उन्होंने कुछ जमीन दी । आज भी वे कुछ देंगे। किन्तु इससे भी 
अधिक खुशी की बात आज हुईं है। कुछ किसान श्रपनी शिकायत ले आये थे | 
महन्तजी के मैनेजर के विरुद्ध उनकी शिकायतें थीं। उसमें तहक्रीकात करके 
उचित कार्रवाई करने का वचन हमें दिया गया। इस बात की हम बहुत ज्यादा 
महत्व देते 6 । इसके सामने उन्होंने जो भूद्ान दिया, उस्तकी भी कीमत कम है। 
आतपास के किसानों के दुःख समझकर हम उन्हें दूर करते हैं, तो उससे सारा 
वातावरण सुगंधित हो जाता है ओर जो भूदान के लिए जाते हैं, उससे भूदान का 
बातावरण बन जाता है । 

१० 
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भगवान्‌ शंकर का अद्भुत काय - 


इन दिनों कुछ बड़े लोगों ने भी हमें दान दिया है। इनमें से कुछ लोगों ने 
सचमुच ही दरिद्रनागायण की सेवा की दृष्टि से दान दिया है। कुछ ऐसे भी 
लोग हैं, जो दान देकर साथ-साथ हमारे काम के छिए भी निकल पड़े हैं। धर्म 
का यह नया पहलू प्रकण हो रहा है। धर्म का उदय हो रहा है। हमने गीता में 
सुना है कि जब-मत्र धर्म की ग्लानि होती है, तत्र-तत्र भगवान्‌ धर्म-बुद्धि जगाता 
ओर फिर से घर्म ताजा और मजबूत हो जाता है। आज हिन्दुस्तान मैं. धम-बुद्धि 
जाग रही है, यह खुशी की बात है। यह आश्चर्य की बात नहीं कि इस (बोध- 
गया के ) मठ से जमीन मिली है। यह मठ भगवान्‌ शंकराचार्य का है। आखिर 
उन्होंने क्या सिखाया है ! 


न कर्मशा, न प्रजया, न धनेन । 

त्यागेनेके.. अमख्तत्वमानशुः | 
यह है उपनिषद्‌ का एक वचन, जिसके आधार पर भगवान्‌ शंकराचार्य धर्म 
समझाते थे ओर हिन्दुस्तान में पैदरू-पैदल: घूमते ये। हम भी घूमते हैं, परन्तु 
हमारा सामान उठाने के लिए हमारे आगे-पीछे मोयरें चलती हैं । उन दिनों ऐसी 
३ भी सहलियत नहीं थी | फिर भी एक दस-ग्यारह साल का लड़का घर-द्वार 
छोड़कर निकल पड़ा । वह पेदल-ही-पेदल घमने छगा । उसने ब्रह्मचय से ही 
संन्यास की दीक्षा ली, जिप्तके लिए. उसे बहुत विरोध सहना पढ़ा। उसने शान 
य्राप्त किया और असाधारण ग्रन्थ लिखे, जिनकी प्रभा आज तक हिन्दुस्तान में 
काम कर रही है। शंकराचार्य ने बहुत-कुछ लिखा। आम लोगों के लिए स्तोत्र 

लिखे, जो अम्रत से भी मीठे हैं । 


शंकराचाय का संदेश 


एकता, सत्यता और त्याग का सन्देश लेकर वे गाँव-गाँव घमे | ब्राह्मण के 
लिए इससे बढ़कर कोई धर्म नहीं है। उन्होंने त्याग से बढ़कर कोई चीज नहीं 
मानी, यही समककर कि यह दुनिया एक माया है। वैसे तो यह मायावाद बढ़ा 


भूदान-यज्ञ : घर्स का एक नथा पहलू १४७ 


प्राचीन, पुरातन है, लेकिन इसे अ्रगर किसीने अत्यन्त लोकप्रिय बनाया है, तो 
चह भगवान्‌ शंकराचार्य ने ही। वे तो ब्रह्मचारी थे, उनके कोई सन्तान नहीं 
थी। लेकिन जो धर्म के सत्पुरुष हो गये, वे सारे इनकी उंतान हैं) स्वामी 
विवेकानन्द, रामक्षप्ण परमहंस आदि समी सत्पुरुष शंकराचार्य की राह पर चलते 
थे। यह मठ भी उन्हींके नाम पर चल रहा है । इसलिए. इससे हम अपेक्षा 
करते हैं कि थे लोग अपनी कुछ सम्पत्ति सब गरीओें को बाँट गरीबों की सेवा के 
लिए निकल पड़ें। “शिवोहम---हम तो शिव हूँ, सेवक हैं । शंकराचार्य को 
गरीबों का कितना अ्रभिमान था! योगश्रष्ट पुरुष के बर्णन के प्रसंग में गीता ने 
लिखा है : योगी अगर इस जन्म में कुछ पूरा नहीं कर पाते, तो कुछ खोते नहीं 
अगले जन्म मैं वे श्रीमान्‌ या बुद्धिमान ब्राह्मग के घर जन्म पाते और अपना 
कार्य पूरा कर लेते है| इस तरह अपूण योगी दुहरा जन्म पाते हैं। जो श्रीमान्‌ होते 
हैं, उनके घर जन्म लेकर क्या भाग्य मिलता है? जो पवित्र हैं ओर श्रीमान्‌ भी, 
जैसे राजा जनक, उनके घर में जन्म लेना भाग्य की वात है। पर उससे भी श्रेष्ठ 
जन्म शंकराचार्य ने लिया है; 'धीमतां दरिद्वाणां छुले', जो पवित्र श्रीमानों 
के कुल में जन्म पाते हैं, उनकी तुलना में दरिद्र योगियों के घर जन्म पानेवाले 
परम माग्यशाली हैं। शंकराचाय ने ऐसे ही दरिद्र कुल में जन्म पाया था। हमें 
आश्चर्य लगता है कि फिर भी उन्हींके मठवालों के पास इतनी माया, मोह 
क्यों ! हम यह भी जानते हैं कि माया-मोह एकदम छूट्ता नहीं। इसलिए हम 
परमेश्वर से प्राथना करेंगे कि ऐसे छोगों को, जो शंकराचार्य को मानते हैं, 
सद्वुद्धि दे । 


हिन्दू-धर्म की उदारता 


6 हक ९७ 2. श 
हिंदू-वर्म को अगर किसीने मजबूत बनाया है, तो वह शंकराचार्य ने। 
जो काम भगवान्‌ बुद्ध ने किया, उसीकों इन्होंने आगे बढ़ाया। बुद्ध के जमाने 
में यज्ञयाग, कर्मकाण्ड चलते थे) लोग हत्या करते और परमेश्वर की उसका 
नैबेद्य चढ़ाते थे | निष्ठुरता को भी लोगों ने धर्म बना लिया था | इससे अधिक 
' मानवता का पतन क्या है ! बुद्ध भगवान्‌ ने इसी पर प्रहार किया। शंकराचार्य ने 
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भी सीधे कर्मकांड पर प्रहार किया । उन्होंने इस पर जोर दिया कि इसी शरीर और 
जीवन में हृदय की शुद्धि और आत्मा की अनुभूति मिल सकती है। इसीमें सच्ची 
शुद्धि है ओर यही धर्म का सार है। शंकराचार्य ने कर्मकारड से हमें मुक्त कर 
दिया, फिर भी कहदीं-कहीं वे चलते ही हैं। हिन्दू-धम मैं किसी भी चीज का 
आग्रह नहीं है। हिन्दुत्तान मैं कई विचारों, धर्मों ओर पन्‍्थों के छोग हैं। जो 
मूर्ति-पूजा को मानता है, वह हिन्दू हो सकता है और नो नहीं मानता, वह भी | 

हाँ तक कि ईश्वर को माननेवाला हिन्दू होता है और न माननेवाला भी । 
इतनी परम उदारता हिन्दू-धर्म मैं आयी, इसका सारा श्रेय हम शंकराचार्य को 
देते हैं । यह कोई नयी चीज नहीं है । जो वेदों और उपनिषदों में थी, उतीको 
उन्होंने जनता के सामने रखा और सब वचनों का विरोध मिटा दिया । 


बुद्ध और शंकर 
इसका परिणाम यह हुआ कि लोग कहने लगे कि शंकराचार्य तो “प्रच्छुन्न० 
बुद्धः” याने ढँका हुआ बुद्ध है। छोग कहते थे कि यह शंकर तो है, पर मगवान्‌ 
बुद्ध का दूसरा अवतार है। उन दोनों में बहुत ही थोड़ा अन्तर था। वह था 
ब्रह्मविद्या के बारे मैं | बुद्ध भगवान्‌ उस विषय मैं शान्त रहे | वे इसकी चर्चा मे 
कभी नहीं पढ़े । उनके शिष्य छोग उन्हें इसके बारे मैं पूछते थे, लेकिन वे शिष्यों 
से कहते कि 'दीनों की सेवा करो, इसीमें शान्ति है। यही सच्चा कार्य है। 
आत्मा की बहस में मत पड़ो |” छेकिन उनके जाने के बाद उनके शिष्य वादों के 
चक्कर में पड़े। शंक्राचाय ने उसकी न्यूनता बतायी। इतना ही शंकराचार्य 
ओर बुद्ध मैं विरोध था, बाकी जो संन्यास भगवान्‌ बुद्ध ने माना था, उसीकों 
' शंकराचार्य ने आगे बढ़ाया । कर्मकाणइ का वैसे ही विरोध किया और वेसे ही 
यति-तंधों का निर्माण एवं धर्म का अनुकरण किया। 
हिन्दू-धर्म का सार : वेदान्च और भूतदया 
हमें यह सुनकर बहुत खुशी होती है कि इस मंदिर के ट्र॒स्टी बुद्ध ओर हिं 
दोनों हैं। हम मानते हैं कि बुद्ध-घर्म का उज्ज्वल, आचरण हिन्दुतान में बहुत हुआ 
है। हम यह दावा नहीं करते कि हमने बहुत श्रच्छी तरह से आचरण किया | पर 


भूदान-यकज्ञ : धर्म का एक नया पहलू हि 


ला मी किया, उस पर से हम कहते हैं कि बुद्ध का संदेश हमारे जीवन में उतर गया 
उनका मुख्य संदेश अहिंसा का था| अ्टिसा जितनों यहाँ फूली-फली, उतनी 
दूसरे देशों में फूली-फली है या नहीं, हम नहीं जानते । बुद्ध-धर्म की दया और 
कग्णा और हिंदू-धर्म की आव्मविद्या मिलकर आज का हिंदू-धमम बना है | हिन्दू- 
वर्म मैं सिफ दो बातें है; एक बह्मविद्या, जिसे वेदात कहते हैं. ओर दूसरी भूत- 
दया | इनमें से एक भी न हो, तो वह हिन्दू-धर्म नहीं हो सकता | शंकराचार्य ने 
एक स्तोत्र बनाया है, जो रोज उनके मर्ठों में पढ़ा जाता है । वह पदपदी ग्राथना 
है, जिसका एक श्लोक यह है : 
“अविनयमपनय विष्णो; दमय मनः शमय विपयस्गठ्प्णास्‌ । 
भूतदयां विस्तारय तारय संसारसागरतः ॥7 
अर्थात्‌ मगवन्‌ , तू ही मेरी भूतदया का विस्तार कर | यही मगवान्‌ बुद्ध ने 
भी कहा है। इसलिए '्रह्मविद्या और भूतदया' दो शब्दों में हिंदू-घर्म और 
बुदध-धर्म का सार है। इसीको लेकर रामकृष्ण ओर विवेकानंद आगे बढ़े । 


भूदान-यज्ञ में धर्म का नया प्रयोग 


इस भूदान-यञ्ञ में धर्म का नया प्रयोग, नया पहलू शुरू हुआ है। हम तो 
क्रेवल निमित्तमान्र बने हैं | हिंदुस्तान में जो धर्म की भावना है, उसीका यह 
फल है। वेदांत में बताया है कि हम सब श्रात्मरूप हैं, समान हैं, कोई ऊँच नहीं 
कोई नीच नहीं । इससे वढुकर समता का कोई सबक नहीं हो सकता, आधार नहीं 


हो सकता | समता का नाम तो रूस ने लिया, ब्रिटेन ने लिया ओर अमेरिका ने - 


भी लिया; छेकिन वेदान्त में समता का जो आधार मिलता है, वह कहीं नहीं 
मिलता । भारतीय संस्कृति के दो मूल विचार हैँ, जिनमें एक यह आत्यंतिक समता 
है और दूसरा है, भूतदया । अथोत्‌ सब गरीबों का भूमि पर हक है, दूसरों को 
खिलाकर खाया जाय श्रोर पिलाकर पीया जाय | भूदान के मूल मैं ये ही दो 
बिचार हैं | इसमें सत्रके लिए समान बुद्धि है ओर दया भी | इसलाम-धर्म में 
भी भूतदया का आविष्कार है | कुरान में लिखा है कि 'सत्र पर रहम करो! | ईसाई- 
चर्म में भी ये ही दो वातें आती हैं । इस तरह शरूतदया का विचार सब धर्मों में 


ब 
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आता है। ये बहुत सारे धर्म हिंदुस्तान में फले-फूले हैं। फिर मी हिन्दू-घर्म की 
अपनी एक विशेषता है और वृह है, ब्रह्मविद्या । हम इसी परिशुद्ध धर्म-बिचार का 
प्रचार करना चाहते हैं। इसी धर्म-विचार को प्रचलित करना चाहते हैं। 
इसके लिए. भूदान का निमित्त मिल गया, क्योंकि वही आज के जमाने की समस्या 
है। अतः हमैँ इसीको आज हल करना चाहिए । 

बोधगया 


न्‍ 


र-झछ- ७३ 


नया अध्याय । ४२६: 


तैलंगाने मैं हमने जब काम शुरू किया, तत्र दो-तीन ऋर्मीदारों ने-दान दिया 
था। उन्होंने दान मॉँगने का भी काम किया था। तब भी जमींदारों ने मदद 
की थी, लेकिन वह व्यक्तिगत तौर पर थी । लेकिन आज जमींदारों का समाज 
यह काम उठा रहा है, यह एक अहमियत की वात है। इसीलिए, हम कहते हैं 
कि भूदान-यज्ञ के इतिहास मैं यह एक 'नया अध्याय! झुरू हुआ है | जिसकी हम 
कल्पना करते थे, वही आज साकार दीख रहा है। ये लोग अब अपना काम कर _ 
सारा समाज एकरस बनाने में मदद देंगे । 

हमने वत्तीस छाख एकड़ अच्छी जमीन की माँग की है। लोग हमें परती 
जमीन भी देते हैं | हम उसे 'ना' नहीं कहते । अपने देश की जमीन न लेना हम 
मातृ-मक्ति के विरुद्ध समझते हैं। सगवान्‌ श्रीक्षष्ण ने रक्मिणी को स्वीकार किया, 
. इसमें विशेषता नहीं थी । लेकिन उन्होंने कुब्जा को जो स्वीकार किया--जिसके 
' झार्ठों अंग वक्त थे--इसीमें उनकी विशेषता है । इसलिए, हमें आप जो भी देंते 
हैं, उसे स्वीकार करते हैं| लेकिन परती जमीन मैं यज्ञ करा काम पूरा नहीं होता, 
इसलिए इसमें अच्छी जमीन ही देनी चाहिए। हमने बत्तीत लाख का कोय 
अच्छी जमीन का ही माँगा है । 
गया 
४-प८- ५३ 
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त्रान अगस्त की नो तारीख है। इस जमाने के इतिहास में इस दिन का 
नाम सबके हृदय में अंकित है। इस दिन देश के सामने एक मंत्र रखा गया। 
स्व॒राज्य का ही वह मंत्र था, लेकिन उसका वह आखिरी पहलू था | 


स्व॒राज्य का मंत्र ह 

ध्वराज्य! शब्द का उच्चारण तो सन्‌ १९०६ में दादाभाई नोरोजी ने किया । 
उसके पहले लोगों की छोटी-मोटी शिकायतें और उनके दुः्ल उस जमाने की 
सरकार के सामने यहाँ के सेवक तथा नेता रखते ओर एक-एक दुःख के निवारण 
की कोशिश करते थे। बहुत कोशिश करने के बाद समझ में आ गया कि इन 
दुःखों का मूल पारतंत्र्य है। जत्र तक देश स्वतंत्र नहीं होता, तब तक ये दूर नहीं 
होते । जब इस चीज का दर्शन हुआ, तमी से महर्षि दादामाई नौरोजी ने यह 
ध्वराज्य! का मंत्र देश के सामने रखा। तमी से इस मंत्र की साधना हुई और 
इसकी आखिरी आदृत्ति भारत छोड़ो” थ्राज के दिन लोगों के सामने आयी। 
तब देश में एक बड़ी हुकूमत चल रही थी । एक बड़ी ताकत देश के सामने पड़ी 
थी | उससे लोहा लेना था । उसके पास शस्त्र थे ओर देश तो निःशस्त्र था 
उसी हाल्त में अहिंसा की शक्ति पर आधार रखकर भारत छोड़ो” मंत्र का 
उच्चार हुआ। इसका तात्कालिक परिणाम यह छुआ कि हजारों लोग गिरफ्तार 
हो गये, जिनका लोगों पर कुछ असर था। बाकी लोगों ने, जो नेतृत्वहीन हो 
गये थे, जो मन में आया, सो किया | सरकार ने अपनी ताकत के अनुसार 
आंदोलन दबाने की चेष्ट की और पूरी ताकत से उसे दबाना चाह | ऊपर-ऊपर 
से दीखने लगा कि आंदोलन बंद हो गया, दव गया . ओर लोग पत्तहिम्मत हो 
गये । उसी जमाने मैं उधर बंगाल में अकाल . पड़ गया, जिसमैं कई लाख लोग 
मर गये । इस तरह हिन्दुस्तान की बहुत ही बुरी हालत थी। 

हम लोग उस जमाने मैं जेल मैं थे। हम लोगों मैं ग्रापल-आपस में बहस 
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हो रही थी कि देश कैसे दव गया, वह अब्र ऊपर केसे उठेगा। लेकिन मंत्र कभी 
दबते नहीं। उनके पीछे दशन ओर शक्ति होती है। दर्शन से जब मंत्र की प्राति 
होती है, तब वे मंत्र बगेर पंख के उड़ने लगते हैं ओर स्वयं प्रचारित होते हैं:। 
जिस तरह सूर्सनारायण की किरणें हर जगह .पहुँचती हैं, वैसे ही मंत्र हर जगह 
पहुँचते ओर हर हृदय में प्रवेश करते हैं | उस जमाने मैं चाहे ऊपर से अँधेरा 
छाया था, फिर भी श्रांदोलन के अन्द्र की ज्योति जल रही थी । वह बुभनेवाली 
नहीं थी । नतीजा यह हुआ कि इस मंत्र-उच्चारण के पाँच साल बाद अंग्रेजों को 
हिंदुस्तान छोड़कर जाना पड़ा, यह आपने देख लिया । यह आन्दोलन आज के 
ही दिन हुआ था । इसीलिए यह दिन हमारे लिए प्रेरक है। इस दिन की याद 
से हमें प्रेरणा मिलती है, स्फू्ति मिलती है और नये काम के लिए नया जोश 
मिलता है। ऐसे दिन का स्मरण हम जाग्रत रखना चाहते हैं | 
मन्त्रों के अवत्तार 

जहाँ एक मंत्र समाप्त होता है, वहाँ परमेश्वर दूसरा मंत्र देता और फिर समाज 
का काम चलता है। इस तरह मंत्रों का अवतार होता है। मंत्र का अवतार ही 
वास्तविक अवतार है। हम राम-कृष्ण आदि को अवतार मानते हैं; लेकिन वे तो 
निमित्तमात्र अवतार थे, जिनके जरिये मंत्र फलित हुए.। मंत्र में शक्ति होती है, 
जो आम समाज को चालना और कुछ व्यक्तियों को विशेष स्फूर्ति देती है। तो उन 
व्यक्तियोँ के नाम पर बड़े-बड़े काम हो जाते हैं। लोग उन्हींका नाम लेते और 
कहते हैं कि वे अवतार हैं | लेकिन अवतार बश्तुतः मंत्र के ही होते हैं। राम के 
पास मंत्र था, जिसे लेकर वे घुमे और ऋषि-आश्रम मेँ पहुँचे | वहाँ एक ढेर 
लगा था। उन्होंने पूछा : “यह कैसा ढेर है!” ऋषि ने उन्हें जवाब दिया : ऋषि 
अविरोधी होते हैं। उनके विशेध मैं जिन राक्षसों ने काम किया, उन्हींकी ये 
इड्डियां हैं ।! रामचन्द्र ने कहा : “इन ऋषियों की तपस्या से मुझे प्रेरणा मिली 
है। यह सारी मही राज्षसहीन होगी । सारांश, ऋषियों की तपस्या ने एक मंत्र दिया 
और उसकी सिद्धि रामचन्द्र ने की। फिर भी लोग रामचन्द्रजी का स्मरण करते 


और उन्हें अवतार कहते हैं। वास्तव में वे तो एक कठपुतली थे, उनके पीछे जो 
मंत्र था, उसीने सारा काम किया | 


सर्वोदिय का पूण्ण मंत्र १ णझे 


परमेश्वर एक परम तत्व है। उसी तच्च से मंत्र स्कुरित होते और महापुरुषों 
को उनसे स्कूर्ति मिलती है| महापुरुषों के विचार समाज को चेतना देते हैं | इस 
तरद स्फूति का स्थान ओर मंत्र का मूल परमेश्वर ही है। मंत्र के स्वरूप में वह 
परमतत्त्व प्रकट होता है | जहाँ एक अवतार की पूर्ति होती है, वहाँ दूसरा अवतार 
आता है, जिससे दुनिया मैं सदा ताजगी रहती है। यही ईश्वर की लीला है। 
रामचन्द्र के जमाने में एक मंत्र हुआ, कृष्ण के जमाने मैं दूसरा मंत्र और बुद्ध 
के जमाने में तीसरा मंत्र हुआ। इस तरह मंत्र मिलते यये ओर दुनिया आगे 
बढ़ती गयी। 


स्वराज्य के वाद सर्वोदय का मंत्र 


एक मंत्र दूसरे मंत्र को जन्‍म देकर लुप्त हो जाता है। इस वरद चीन से फल 
होता है ओर फल से फिर बीज होता है। एक-एक त्रीज खतम होता और दूसरा 
त्रीज उगता है। इस तरह एक मंत्र जत्र अव्यक्त होता है, तत्र दूसरा मंत्र आता 
है। दुनिया में कोई चीज विनादों नहीं है; यही विशान ने हमें सिखाया है | 
स्वराज्य के मंत्र के अवतार की पूर्ति हो गयी, तो गांधीजी ने दूसरा मंत्र देश के 
सामने रखा। उन्होंने उसकी तेयारी तो पहले ही कर रखी थी। उस नये मंत्र 
का नाम है; सर्वोद्य। उसमंत्र का वीज स्वराज्य के आन्दोलन में पहले ही 
वोया जा चुका था। स्वराज्यन्यातति के बाद वह अंकुरित हुआ है। जत्र तक स्वराज्यी 
मंत्र था, तब तक यद्द बोया हुआ था, अंकुरित नहीं हुआ था। पर जब राज्य 
कलित हुआ, तो जो सर्वोदय बोया था, वह दीख गया, अंकुरित हुआ | 
तरह सर्वोदिय का आन्दोलन जारी हुआ । 

मंत्र शब्दों मैं आता है, उसके बाद समाज में कुछ हलचल चलती है | उससे 
कुछ प्ररणा मिलती है और उसके बाद काम होता है। इसी तरह 'सर्वोदय! का 
काम चला | पहले 'सर्वोदय शब्द आया। इसका अर्थ महान है | यह शब्द सब 
अ्रथों को एकदम प्रकट नहीं कर सकता, एक-एक पहले को प्रकट करता गया। 
उससे सबको प्रेरणा मिली | गांधीजी के बाद सेवाप्राम में एक सम्मेलन हुश्रा, 
जिसमें गांधीजी के अनुयायी इकट्ठा हुए, थे । उन्होंने मिलकर तय किया कि हम गुरु 
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के नाम पर कोई सम्प्रदाय या पंथ नहीं खड़ा करना चाहते | वे तो निमित्तमात्र थे! 
उन्होंने हमें जो मन्त्र दिया, उसीकी पूर्ति हमें करनी चाहिए। मेंने कहा : मंत्र का 
मूल परमतत्त्व में होता है। अनेक संकल्पों के जरिये वे प्रकट होते हैं | अप्रकट रूप 
मैं तो थे सारे रहते ही हैं। 'सर्वोद्यो कोई नयी चीज नहीं, नया मंत्र महीँ, यह तो 
पुराना ही मंत्र है। ऋषियों ने कहा था : “सर्वंभूतहिते रतः” । हम सबका उदय: 
चाहते हैं | सब्रके मले के लिए हमेँ काम करना है | यही तो सवोदय है । 
“त्रिज्ञानः अपूर्ण और 'सर्वोद्यः पूर्ण मंत्र 
इन दिनो, जब से वैज्ञनिक युग आया है, लोग नये ढंग से सोचने लगे हैं। 
नये-नये विचार सामने रखते और पुराने शब्दों को नये अर्थ देते हैं | उससे अनर्थ 
होता है, क्योंकि विज्ञान अपूर्ण है। वे अपूर्ण विज्ञान से अपूर्ण ओर अधूरे मंत्र 
दुनिया के सामने रखते हैं। आज पाश्चात्यों का जो विज्ञान चल रहा है, वह 
अधूरा है। उसने एक विचार दिया है : 'अधिक-से-अधिक लोगों का अधिक-से- 
अधिक भत्न ( ग्रेटेस्ट गुड ऑफ दि ग्रेटेस्ट नंचर ) । यह एक- खतरनाक शब्द 
निकला है । विज्ञान के युग मैं यह जो शब्द मिछा, उसकी चमक-दमक मैं आकर 
हमने इसे अपने हित का मान लिया | लेकिन उसमें से भेदासुर का निर्माण हुआ । 
फिर कम संख्या, ज्यादा संख्याः इसमें से संख्यासुर भी निकला | जब से यह 
भेजो रिटी, मायनॉरिटी? की बहस में हम छोग पड़े, तभी से दुनिया के हर देश मैं 
भंगड़े चलने लगे | इन अधूरे मंत्रों के कारण ये विचार मी एकांगी ही हो गये । 
वास्तव मैं इसकी पूर्ति तो आत्मज्ञान के दशनसे हो सकती है | पूरा विचार तो 
है के 'सचका भला होना चाहिए, अधिक-से-अधिक छोरगों का नहीं, क्योंकि 
उसमे जो कम-से-कम लोग हैं, उन पर अन्याय होता है। हम अपने परिवार मैं 
ऐसा नहीं सोचते कि नौ मनुष्य का मला हों और एक का भला न हो। पर 
जहाँ समाज का सवाल आ गया, तो विज्ञान ने कह दिया: अधिक-से-अधिक 
लोगों का अधिक-से-अधिक भरा होना चाहिए.।” लेकिन हम तो सबका सेला 
चाहते हैं। विज्ञान अपूर्ण मंत्र है और सर्वोदिय पूर्ण मंत्र | सर्बोदय में आत्मा 
का विचार है। उसका अम्युदव आत्मा के ज्ञान में है। सर्बोद्य ने पूरा विचार 


सर्वोद्य का पूर्ण संत्र बज 


दिया है। वह पूर्ण, सही और शुद्ध है। 'बीस विरुद्ध पचीस! ऐसी राय लेना 
हम गलत मानते हैं। श्रात्मा के ठुकड़ों का गलत विचार आक्तज्ञान में नहीं है । 
आत्मा तो एक, अविभाज्य, पूर्ण, समान और निर्दोष है। वह हरएक प्राणी 
में समान रूप से है। हम पूर्ण हैं, यह भी पूर्ण है, वह मी पूर्ण है और पूर्ण से 
पूर्ण ही निष्पन्न होता है ।? श्रात्मश्ान पूर्ण है, इसीलिए उसमें से पूर्ण विचार 
निकलते हैं। उसमें 'मेजोरिटी, मायनारिटी! की गुंजाइश नहीं है | यह विचार 
हमारे सामने आ गया है। इसका एक-एक पहलू लेकर हम काम कर सकते हैं| 
यह भूमि की समस्या सर्वोदिय का बुनियादी पहलू है । 
पूर्ण मंत्र में एकता की ताकत 

यह अ्रभी आरंभ हुआ है। यह सर्वोदय के विचार का पहला ही कदम है । 
स्वराज्य के वाद हमें सर्वोदय का नया मंत्र मिला है। जहाँ नदी का आरंभ होंता 
है, वहाँ उसका परिशुद्ध रूप होता है। वैसे ही सवोद्य की नदी आगे बढ़ रही 
है। एक-एक मनुप्य उसके लिए अनुकूल होता जा रहा है। थ्राज दिंदुस्तान 
में पुराने खयाल की कितनी ही संस्थाएँ चलती हैं । कांग्रेसी, सोशलिस्ट, हिंदू महा- 
सभाई आदि अमेक विचारवाले हैं। जैसे-जैसे वे सोचते चले जा रहे हैं, सर्वोदय के 
विचार की पकड़ उनके मन पर पक्की होती जा रही है। कारण, पूर्ण मंत्र में 
एकता की शक्ति है. और अधूरे मंत्र में गलत विचार रहता है। पूर्ण मन्त्र 
अपनी एकता की शक्ति से अनेक को एक बनाता है। आखिर अधूरे मन्‍्त्रों को 
मंत्र ही क्‍यों कहा जाय ? वे तो गलत विचार ही हैं । समाज के टुकड़े करनेवाले 
वे अधूरे विचार हैं। पर लोग उन्हें भी मान लेते हैं। आज दुनिया मैं समाज के 
टुकड़े करनेवाले ब॒रे विचार ओर समाज को एकरस बनानेयाले सर्वोदय के विचार, 
ऐसे दो विचार चल रहे हैं| दुनिया में इस पर बहस हो रही है। इन दों 
विचारों में संघर्ष चल रह्या है। यह झगड़ा दिन-दिन बह रहा है। सर्वोदय के 
हाथ मेँ शत्र नहीं, विचार है, ओर हम विचार से हथियार को तोड़ सकते हैं । 
हथियार आज एटम बम तक आ गये हैं। दुनिया पर इनका असर हो रहा है। 
पर स्वोदय में जो आध्यात्मिक शक्ति है, वह अवश्य काम करेगी और उसका 
विचार अवश्य काम करेगा | 5 
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अद्वेतवादी सर्वोदिय 


हिंदुस्तान मैं मिन्‍न-मिन्‍न दल हैं। वे आपस में भेद-भाव करते हैं, पर 
भूदान का काम सभी कर रहे हैं। उन्होंने इसे मान लिया है। इसके विरोध मैं 
अभी तक तो हमें कोई नहीं मिले। उनमें एक-दूसरे के विरोध मैं विचार उठते 
रहते हैं, लेकिन भूदान के लिए. एक ही मंच पर आकर कन्धे-से कन्धा मिड़ाकर 
सभी काम कर रहे हैं। ये दृश्य ज्यादा-से-ज्यादा दीख रहे हैं। आगे आप देखेंगे कि 
सारे दल इस काम में लग गये हैं। सारे समाज को एकरस बनाने का हमारा 
यह प्रयत्न अवश्य सफल होगा ओर उसीसे एक महान शक्ति प्रक होगी | 


स्वसिद्धान्तव्यवस्थासु द्वेतिनो निश्चिता दृढ़स। 
परस्परं विरुद्ध्यन्ते तेरय॑ न विरुद्ध्यते ॥ 


जो समग्र को नहीं मानते, जो अंश को मानते हैं--चाहे वह अंश कितना 
ही बड़ा हे--वे अंशवादी होते हैं ) उन्हें 'द्वैतवादी” कहते हैं | वे पक्के निश्चय- 
याले होते हैं। अपने-अपने विचार पार्टी को देते और उसे श्रेष्ठ मानते हैं। 
इसलिए, वे एक-दूसरे के विरोध में खड़े होते हैं ।. वे अपने-अपने धर्म, पार्टी और 
पक्ष को बढ़ावा देना चाहते तथा आपस-आपस मैं. रूगड़े पैदा करते हैं। लेकिन 
उन सत्र पक्षों का समावेश सर्वोद्य के पेट मैं होता है। सर्वोद्य का किसीसे 
विरोध नहीं है। वह सब्रकों अपने पेट में समा लेता है। वह अह्दैतवादी है। 


जो भूदान मैं आते है, वे सत्र एकसाथ काम करते हैं। पहले उनके मन 
«मैं भेद रहता है, लेकिन जैसे-जैसे काम करते जायेंगे, वेसे-ही-बेसे भेद मिटेंगे और 
४. एक-दूसरे के प्रति द्वेष-मावना नहीं रहेगी । यह दृश्य अब दीख रहा है। जो अब 
- तक एक-दूसरे से बात तक नहीं करते थे, वे आज मिल्लकर काम कर रहे हैं। हाँ, 
दिल में तो कुछ हिचकिचाहट होती है, छेकिन अब विरोधी विचार नहीं रहंगे। 
ओर सारे एक विचार के बनेंगे, सारा समाज एकरस बनेगा, ऐसी हम अपेक्षा 
रखते हैं। सर्वोदय-विचार की खूबी है कि वह परस्परविरोधी सब पक्षों को अपने 
पेट में समा लेता है। इसी विचार से हमें प्रेरणा मिलती है। 


स्वोदय का पूर्ण मंत्र बृछऊ 


मन्त्र से छोटे बड़े वनते हैं 

आज ढाई खाल से हम धूम रहे हैं। यह मन्त्र हमें नित्य नया विचार और 
निरंतर प्रेरणा देता है । हम आपसे कहते हैं कि आप छोटे नहीं, महान्‌ हैं । आपके 
सामने यह मन्त्र प्रकट हुआ है। यहाँ कोई छोटे नहीं रहते। जहाँ शम के. 
साममे मन्त्र प्रकट हुआ, वहाँ बन्दर बन्दर नहीं रहा, माद भाद् नहीं रहा, 
. साधारण मनुष्य साधारण नहीं रह | एक मन्त्र आया और उसने उनके 
शरीरों की श्रमिमंत्रित किया | तब वे शरीर 'शरीर' नहीं रहे, उस मन्त्र के वाहन 
बन गये | छोटे-छोटे लोग इसमें काम करते हैं | हमें आश्रर्य लगता है कि इन्हें 
यह प्रेरणा कैसे मिल रही है। बच्चों, स्त्रियों, छोटों-बड़ों, सब॒को प्रेरणा मिल रही 
है और वे दान दे रहे हैं। अंधों ने भी दान दिया है। ओर अब्र तो एक नया 
व्याव शुरू हुआ है | जमीदार भी अब जाग गये हैं | ऐसा विश्वव्यापक मन्त्र 
जहाँ प्रकट हो जाता है, वहा हम छोटे नहीं रहते । वहां हम मन्त्र से प्रभावित हो 
जते हैं | ऐसी श्रद्धा रखकर काम मैं लग जाइये। सर्वोदय में विश्वास रखिये | 
सवोदय साधने के लिए, अपना एक हिस्ता दूसरे को दीजिये। जो अपना है, वह 

अपना नहीं, सबका है। इसीलिए एक हिस्सा दीजिये | 

यज्ञ में घी नहीं, आसक्ति जछानी है 

अग्नय इंद न मम जो अपना है, उसका एक हिस्सा अग्नि को अपण कर 
दो | वह हिस्सा अग्नि के लिए हैं, हमारे लिए नहीं । छोटे-छोटे ठुकड़ें से उत्पादन 
घटता है, ऐसी वात नहीं है। जब यज्ञ में घी की आहुति दी जाती थी, तो लोग 
कहते थे कि 'यह तो घी जल रहा हैं, पर ऋषि ने कहा : यह घी नहीं जल रहा 
है, आप लोगों की आसक्ति जल रही है ।! वह जमाना था, जब जंगल तोड़ते, 
जलाते ओर मनुष्यों को बसाते थे। तत्र अग्नि की स्थूलरूप से उपासना चल 
रही थी। किन्तु अब तो अन्दर की अग्नि जलानी है | अन्दर की अग्नि की ही 
उपासना उन्होंने सिखायी है। उसमें अपने स्वार्थ की आहुति देनी है | जिसके 
साथ हमारी पूरी आसक्ति हो गयी है, हमें उस भूमि का मोह छोड़ना होगा और 
अपनी धरती की आहुति इस यज्ञमँँ देनी होगी | मैं तो यहाँ तक कह्दता हूँ. कि 


(का 


चाहे इससे देश का उत्पादन ख़ब्ता हो, तो भी मुझे यह मंजूर है। जहाँ दिल 


डुल “डे 
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जुड़ जाते हैं, वहाँ उत्पादन सौगुना हो जायगा | किसान अच्छे-से-अच्छे 
बीज बोता है। उस समय दीखता तो यह है कि अच्छा बीज नष्ट हुआ, पर 
थोड़ा सब्र करने पर यही दीख पड़ता है कि हमने कुछ खोया नहीं, वल्कि 
गुना पाया है। एक बीज बोते हैं, तो वह सौगुना हो जाता है। 

इसलिए, आप अपनी जमीन गरीत्रों को वॉट दीजिये। बॉटने से दिल जुड़ेंगे, 
फिर चाहे जैसे टुकड़े जमीन के हो जायें । आप जेसी चाहें, उसमें से फसल पैदा : 
कर सकते हैं। आप सहयोग से काम करेंगे, तो फिर उसमें से सोगुना पेदा 
होंगा | अग्नि मैं घी नष्ट नहीं होता, चल्कि वह शतगुणित होता है। मेरी आँखें 
देख रही हैं कि वह शतगुणित हो रहा है। यह तो मैंने मिसाल दी। मैं कबूल 
करता हूँ कि इस जमाने मैं कोई घी जलायेगा और यज्ञ करेगा, तो मुझे जँचेगा 
नहीं । जिस जमाने में वह चल रहा था, वह उस जमाने के लिए ठीक था | 

यह छोटी दृष्टि जरा छोड़ो ओर बड़ी नजर रखो, लंबी नजर रखों। हमारा 
उद्देश्य जमीन तोड़ने का नहीं है, हमें तो दिलों को जोड़ना है। दिलों के टुकड़े 
हो चुके हैं, उन्हें हमेँ जोड़ना है। हम दिलों के टुकड़े को वल्ल के समान सी 
रहे हैं। हम जोड़ने के लिए काट रहे हैं। दर्जी से पूछो कि कपड़ा क्‍यों काट्ते 
हो! तो वह कहेगा कि इसे काटकर में सीना चाहता हूँ | यह सारी भूमि जज॑र 
हो गयी है। उसके ठुकड़े हो गये हैं। यह भूमि छिन्न-विच्छिन्न हो गयी है । 
इसीलिए, हम गरीत्र को उसे बॉट देंगे ओर एक बार तोड़कर ही क्यों न हो, हम 
सारे देश को एकरस बनायेंगे । 
डुल्लासगंज 
<&-८- ५३ 


धर्म-पचार अहिंसा से ही संभव ; ए८ ; 


आज सुग्रह नालन्दा के खेंड़दर देखने गया था। यह एक प्राचीन ऐति- 
द्ासिक स्थान है। पुरानी स्मृतियाँ मनुष्यों को उत्साद दिलाती ओर कर्तव्य के लिए 
प्रेरणा देती हैं| हमारे अपने इतिहास में जो कुछ हुआ, सब अच्छा ही है, 
ऐसी बात नहीं । कुछ खद्दा भी है और कुछ मीठा भी | 
इतिहास में कुछ खट्टा और कुछ मीठा 
अक्सर लोग इतिहास में सब अच्छा-ही-अच्छा मानते हैं ओर बुराइयाँ 
देखते ही नहीं | किन्तु वह गछत है। हमें अपने दोष ओर गुण, दोनों का ज्ञान 
रखना चाहिए.। विवेक ओर समन्वय की बुद्धि रखकर इतिहास का दर्शन करना 
चाहिए, तभी छाभ होगा। आजकल स्कूलों मैं बच्चों को कई मृत राजा-महाराजाओं 
के नाम याद करने पड़ते हैं | किन्तु इतिहास का तात्पर्य राजा-महाराजाओं का इति- 
हास नहीं है। अपने जीवन के लिए जो चीज जरूरी ओर अच्छी है, वह अगर 
पुराने इतिहास के अनुभवों से मिलती है, तो वही हमें लेनी है और उससे छाम 
उठाना है| अगर उसमें बुराई है, तो उससे हमें बचना ही होगा ! इसलिए हमें 
इतिहास के केबल अभिमान से प्रयोजन नहीं, उसका दशन होना चाहिए । 
विद्या को प्राचीन परम्परा 


नालन्दा का सारा दृश्य बहुत मधुर और अच्छा लगा | हजारों विद्यार्थी 
यहाँ आते ओर अध्ययन करते थे, इसका दशन यहाँ होता है। लेकिन यह बात 
हमारे लिए नयी नहीं है। नालन्दा की युनिवर्सियी बहुत प्राचीन जरूर है, पर 
हमारे पुराने ग्रन्थों. में भी हमें यह दीखता है कि विद्या का अध्ययन हमारे यहाँ बहुत 
प्राचीनकाल से--नालन्दा से भी बहुत पहले--चल रहा है। विद्यार्थी उषःकाल 
से ही अपने गुरु के पाप्त विद्याध्ययन करते, मनन और चिन्तन करते थे। 
प्रातःकाल के समय सोते रहकर वे अपना अमूल्य समय नहीं खोते थे । बेदों 


है 
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यो जागार त॑ ऋचः कामदन्ते। 


जो जागते हैं, उन्हें भगवान्‌ स्मरण करते हैं, ऋचाएँ उन्हें स्कुरित होती है। 
यह परम्परा अनन्त काल से चली आ रही है। बुद्ध मगवान के जमाने मेँ 
भी यह चली । लेकिन जब्न से अंग्रेजी विद्या आयी, यह धर्म हमने छोड़ दिया । 
विद्या शहर मैं आ गयी । यह विद्या विद्या नहीं, यह तो पेट भरने के, लिए है। 
इसे “अविद्या' ही कहा जायगा। नतीजा यह हुआ कि पढ़नेवाले लोग शहर में 
चले गये श्रौर उन्होंने गाँव मैं रहना छोड़ दिया। लेकिन बहुत थोड़े छोग 
अंग्रेजी विद्या सीख पाये और बाकी सारे अज्ञानी रह गये । जाते समय वे अपने 
संस्कार यहाँ छोड़कर चले गये ओर हमारी संस्कृति से विपरीत विचार सीखने लगे। 
उपनिषद्कालीन राज्य का वर्णन 
एक राजा उपनिषद्‌ मैं अपने राज्य का वर्णन करता है : 


नमे स्तेनों जबपदे न कद॒ये, न मद्यपः | 
न अनाहिताग्न- न अविद्वान*'* ॥ 


अर्थात्‌ मेरे राज्य में कोई चोर नहीं है। कोई कंजूस नहीं है। जहाँ कंजूस होते 
हैं, वहाँ चोर होते हैं | हमने कई दफा कहा है कि कंजूस चोरों का बाप है| कंजूस 
ही चोरी को बढ़ावा देंते हैं । उसने यह मी कहा था कि मेरे राज्य मैं कोई भी 
मद्य नहीं पीता । उस समय हिन्दुस्तान मैं कोई भी मत्र नहीं पीता था। लेकिन 
अंग्रेजों ने शराच को फेशन बनाथा ओर शहरों में शरात्र खुले आम चली । 
आज उसे रोकने मैं भी हमें डर छगता है। उस राजा ने यह भी कहा कि मेरे 
राज्य में कोई अविद्वान्‌ नहीं है--ऐसा कोई नहीं है, जो पढ़ना-लिखना नहीं जानता | 
और मेरे राज्य में ऐसा भी कोई नहीं है, जो मगवान्‌ की पूजा नहीं करता । 
याने बहुत ही प्राचीनकाल से यहाँ विद्या चढी आ रही है। किन्तु आज हमें 
आत्मज्ञान और विज्ञान दोनों का अध्ययन करना है। प्राचीन काल से चला 
आनेवाला ज्ञान हासिल करना है ओर पश्चिम की ओर से विज्ञान भी लेना है। 
नालंदा के खंडहर हमें यही सिखाते हैं। इसी तरह हमें अपने गुर्णों का विकास 
करना चाहिए, । 


६. पे ० है 
घमप्रचार अहिंसा से ही संभन्न १६१ 


बल से धरम का प्रचार नहीं हो सकता 


यहाँ यह भी सीखने को मिला कि हमें क्या न करना चाहिए। हमने यहाँ 
एक चित्र देखा | एक मूर्ति शंकर-पावती के सिर पर खड़ी है । मतलत्र यह कि कोई 
बौद्ध राजा उन्मत्त हुआ होगा | तत्र किसी मूर्तिकार ने ऐसा चित्र बनाकर बताया कि 
धर्म की जीत हुई है । उस राजा के आधार पर भी यहाँ विद्या सिखायी गयी | 
लेकिन हम नहीं समझते कि इस तरह किसी धर्म की जय, किसी धर्म का उदय 
हो सकता और एक धर्म दूसरे धर्म को जीत सकता है | बुद्ध-धर्म के नाश के जो 
कई कारण है, उनमें एक यह भी है। इसीलिए यहाँ बुद्ध-धर्म टिका नहीं । 
जहाँ बल आता है, वहाँ धर्म क्षीण हो जाता है। धर्म के प्रचार मैं जब ताकत 
लगायी जाती है, तत्र धर्म टिकता नहीं । सिर्फ बोद्ध-धर्म मैं यह बात है, ऐश नहीं | 
शैव, वैणब आदि सब घर्मा मैं ऐसा ही हुआ | जत्र धर्म के प्रचार का उत्साह बढ़ 
जाता है, तब उसमें विवेक नहीं रहता । जत्र राजा-महाराजाओं का साथ लेकर धर्म 
का जबर्दस्ती ओर बल से प्रचार होने लगता है, तब धर्म 'धर्म' नहीं रहता । 
बलात्कार से कोई धर्म टिक नहीं सकता । वह तो अधर्म' हो जाता है। प्राचीन 
काल से ऐसा ही होता रहा है। 

परशुराम ने निःक्षत्रिय पृथ्वी बनाने का प्रयत्न किया । उसने इकीस बार 
पृथ्वी निःक्त्रिय बनायी । फिर भो प्रथ्वी पर क्षत्रिय बने रहे, क्यीकि परशुराम 
स्वयं तो थे ब्राह्मण, पर उन्होंने काम किया ज्ृत्रियों का ही | इसी कारण ज्ञत्रियत्व 
का एक धीन बोया गया । बाह्मण होकर भी वे शान्त नहीं रहें । और उन्होंने 
क्षत्रियों का हथियार खुद उठा लिया | इसलिए उनका काम नहीं हुआ | यदि वे 
शान्ति से काम करते, तो बात बनती । लेकिन उनका खुद का “धर्मोतरण' हो गया ! 

बलात्कार से धर्म का प्रचार मुसलमानों ने भी किया। लेकिन कुरान मैं 
लिखा है कि धर्म के बारे में जबर्दस्ती नहीं हो सकती। समाज के सामने सत्य 
ओऔर सिथ्या, दोनों रखने चाहिए और तमाज पर ही यह निर्णय छोड़ देना 
चाहिए, कि वह क्या चाहता है। सत्य और मिथ्या, दोनों छिप नहीं सकते | 
इसलिए छोगों को जो सही मालूम होगा, उसे वे लेंगे और जो मिथ्या रूगेगा, उसे 

श्शः 


जज 
+ 


१६२ भूदान-गंगा 


छोड़ेंगे । यद्यपि कुरान में ऐसा लिखा गया, फिर भी सुसल्मानः राजाओं ने 
जबदंस्ती से ही धरम का प्रधार किया । उससे तो हेष ही फैला । अगर आज 
मुहम्मद पेगंत्र होते, तो उन्हें संख्या-ब्ृद्धि से खुशी न होती। .' 

अवश्य ही सभी धर्मों ने संख्या का खयाल किया, पर संख्या में घर्म नहीं 
रहा करता । वह तो एक निर्मल परिशुद्ध तत्व है। मनुष्य की मनुष्यता बढ़ाना 
ही सब धर्मों का काये है। यही करने के लिए भिन्‍न-मिन्‍न ऋषियों ने समाज 
के सामने भिन्‍न-भिन्‍न ढंग से धर्म को रखा ओर खुद उत्तका आचरण किया | 
उन्होंने तटस्थ-बुद्धि से धर्मविचार रखे | किन्तु जब्र आगे चलकर अ्रविचारों 
को जबरदस्ती से भी हटाने का प्रयत्न हुआ, तो वह सफल न हों सका, क्योंकि 
जबरदस्ती से हम अविचार भी नहीं हटा सकते | आचार-विचार जब्॒र्दस्ती सिखाना 
अधर्म होता है। 


जबदसस्‍्ती से धर्म मिट जाता है. 


कोई शंकर-पार्वती की पूजा करना धर्म समझता है, तो कोई उनकी पूजा 

को अधमे मानता है । जो गलत मानता हो, वह इसे न करे, उसे अपनी भूमिका 
के अनुसार अपना काम करना चाहिए, | जिसकी भूमिका मैं मूर्ति-पूजा मान्य है, 
वह मूर्ति पूजा करेगा ओर जिसके नहीं है, वह नहीं करेगा । किंतु अपनी भूमिका 
दुसरे पर लादना और वह भी जबर्दस्ती से, यह अधर्म है। इसीसे धर्म मिट 
जाता है। इसी कारण सब धर्मों के प्रति नौजवानों और लोगों में अ्रश्रद्धा पैदा 
हुई है, नास्तिक लोग बढ़ गये। आज इतने नास्तिक दीख पड़ते हैं, वह इसी 


. कारण | धर्म संख्या चल से नहीं बढ़ता, अपने निर्मेल ओर परिशुद्ध प्रचार से ही 


बढ़ता है। इसमें हम किसीकी निंदा नहीं करना चाहते हैं, बल्कि सब धर्मों में जो 
दोष हैं, उनका दर्शनमर कराना चाहते हैं | उनसे हमें तचक सीखना चाहिए | 
हम चाहते हैं कि भरद्दान का काम १६५७ तक पूरा हो। परंतु हम यह काम 
अहिंसा और प्रेम से समभा-बुकाकर करना चाहते हैं । हम जबरदस्ती से काम नहीं 
लेते, हमें सत्र से काम लेना है। हम सत्र को खोयेंगे, तो शांति भी खो देंगे | बैंसे 
तो जबरदस्ती से काम होता ही नहीं और अगर हुआ भी, तो गलत होता है। 


घर्मप्रचार अहिंसा से ही संभव ' बृद्ट्‌इ 


हमें जबर्दस्ती से जमीन अधिक मिली, तो उससे न दुनिया का काम बनेगा और 
न हमारा ही। इसीलिए, हमें इसकी हमेशा फिक्र रहती है कि हम अपना 
विचार लोगों को समभायें ओर उसे समझकर ही लोग हमें जमीन दें । 
, भूदान शुद्ध धर्म-कार्य ा 
यह शुद्ध धर्म-चक्र-प्रवर्तन. का काम है | इसलिए हम शुद्ध भाव से जमीन 
माँगते हैं । अगर आज बुद्ध भगवान्‌ होते ओर वे उस मूर्ति को देखते कि शिव- 
पार्वती के सिर पर एक वोद्ध खड़ा है; तो क्‍या वे प्रसन्न होते ! उन्हें वह 
देखकर कितना डुःख होता ! लेकिन जो उन्मादी होते हैं, वे उत्साह और आवेश 
में भाकर ऐसा काम कर डालते हैं | वेष्णवों ने भी ऐसे कार्य किये हैं। ये सच 
तामस भाव की बुद्धि के लक्षण हैं | धम-कार्य में जबदंस्ती अत्याचार नहीं चल 
सकता, यह सबक हमें इन खँडहरों ने सिखाया | धर्म-काय पवित्र कार्य होता है। 
चह अहिंसा से ही होना चाहिए, भछे ही उसे पूरा होने मैं देर छगे | 
हम यह कभी नहीं कहते कि भूदान को १६५७ तक पूरा करने के लिए 
हिंसा से भी मदद लो, तो चलेगा | हम तो अहिंसा ओर प्रेम से ही समझका-बु झाकर 
यह करना चाहते हैं । श्रगर प्रेम से यह काम नहीं होगा, तो ?प७ ही क्या, 
हजार सालों में भी पूरा नहीं होगा । आखिर एक की जमीन दूसरे को देने का 
यह गोरख-घंधा हमें क्यों सूुझा ! हमारा उद्देश्य यही है कि लोगों में प्रेम, त्याग 
ओर परस्पर सहयोग की भावना निर्माण हो । और इसीलिए हमने यह भूमि का 
मसला हाथ में लिया है। ऐसा कोई भी मसला हाथ में लेकर धर्म-प्रचार किया 
जाय, तो छोग उसे फौरन समझ छेते हैं | लोगों के जीवन पर उसका असर हो 
जाता है। और अगर केवल विचार-प्रचार किया जाय, तो लोग फोरन नहीं 
सममते | सिर्फ प्रम का उपदेश करने पर बात हवा में रह जाती है और उसका 
असर हुआ भी, वो वह बहुत सूच्रम होता है। इसलिए उस-उस जमाने के 
लोगों ने अपने-अपने तरीके से उस-उस जमाने के मसले हाथ मैं लेकर ही घर्म का 
प्रचार किया है। वह शुद्ध धर्म-विचार का प्रचार था । 
भूदान के वाहन पर आरूढ़ हो धर्म-चक्र-प्वतेच 
हमें भी जमीन का यह मसला केबल एक निमित्त मिला है। वात्तव में 


१६४ : भूदान-गंगा 


हम तो शुद्ध धर्म का प्रचार करना और उसके साथ त्याग ओर प्रेम की भावना 
फैलाना चाहते हैं| यह भूदान का काम भी हमारे लिए एक वाहन है, जैसे भग- 
वान्‌ विष्णु का वाहन गरुड़ है और भगवान्‌ शंकर का वाहन बैल । वाहन इसलिए 
चाहिए. कि त्रिना उसके काम नहीं चलता | वह साकार नहीं, अव्यक्त रहता है। 
भूदान का मतला हमारे लिए, वाहन वन गया है। इसीलिए, उस पर आरूढ़ हो 
हम घर्म-चक्र-प्रवर्तन का प्रचार करने के लिए. निकले हैं | 
सत्य सर्वेश्रष्ठ धर्म 

हमने इस विचार को भी दृढ़ किया कि हमें अपने कार्य मैं जरा भी आसक्ति 
न रखनी चाहिए । हमें ध्यान रखना चाहिए कि फलासक्ति के कारण कोई 
बुराई न आ जाय । जैसे स्वच्छ, शुद्ध दूध में हम जरा भी कचरा सहन नहीं कर 
सकतै--दाल-मात खानेबाला शायद्‌ थोड़ा कचरा सहन भी कर सकता है--वैसे 
ही घम-कार्य मैं हम यत्किचित्‌ भी अधर्म आने पर उसे सहन नहीं कर सकते | 
हम यह नहीं सोचते कि घर्म अधर्म के आधार पर भी बढ़ सकता है। धर्म तो 
अपने परिशुद्ध तत्त्व सत्य पर फैलता है। हिन्दू, मुस्लिम, ईताई आदि सभी घम्मों 
को यह सीखना चाहिए । उन्होंने धर्म के नाम पर बहुत ही जुल्म किये हैं । नतीजा 
यह हुआ कि नौजवान लोग कहने लगे, हम आपके धर्म में विश्वास नहीं रखते | 
हम सिर्फ सत्य, न्याय और दया चाहते हैं | इस तरह उनमें सब धर्मों के प्रति 
अश्नद्धा पैदा हुई है। लेकिन हम कहते हैं, ठीक है भाई, आप जिस पर विश्वास 
करते हैं, उसीको हम धर्म मानते हैं। सत्य से बढ़कर कोई धर्म नहीं है। 'नास्ति 
:. सत्यात्‌ परो धर्म?! सत्य से बढ़कर कोई धर्म नहीं हो सकता । किसी भी धर्म को . 
* मानते हो, तो मानो, लेकिन सत्य का हर धर्म में मान है| | 


धर्म का सार, अभिमानरहित दया 


उत्तम पके आम मैं भी गुठछी ओर छिलका होता है, जो उसकी रक्षा के 
(पु हक पु हक मै 
लिए है। किन जैसे हम गुठली और छिलका छोड़कर उसमें का रस ही खाते 
हैं, वैसे ही धर्म-ग्रन्थ के मुख्य तत्व और सार का ही अहण करना चाहिए। 


धर्मप्रचार अ्रहिंसा से ही संभव पद 


सत्र घर्मा का सार है: दया ओर 'प्रेमों। दया रखों और सचाई पर चलो | 
घुल्सीदासजी ने कह है : “दया धर्म का मूल है ।” और फौरन उन्होंने दूसरी 
बात भी लिख डाली : “पाप मूल अभिमान ।” लोग दया करते हैं, फिर भी 
मालिक बनकर वेठते हैँ | वे छंपत्ति का ठंग्रह करते हैं। पर माठकियत की चृत्ति 
रखने से दया कैसे कर सकेंगे ! क्योंकि दया में में मालिक हूँ. ओर वह हीन, 
ऐसी मावना रखने से तो अहंकार होगा, पाप होगा। यह श्रहंंकार-भावना आ गयी, 
तो पाप ही है। दया केसी होनी चाहिए ? तुकाराम ने कहा है; जिस तरह 
चाप अपने बेटे पर दया करता है, उसमें अ्भिमान का श्रंश भी नहीं रहता, 
येसी ही दया हमें प्राणिमात्र पर करनी चाहिए | 
भूदान के कार्य में ऐसी ही भावना होनी चाहिए | हम लोगों से मिक्षा 
हीं माँगते | हम लोगों को अपना विचार समझाते हैं, इसलिए वे हमें दान 
देते हैं। लेकिन अगर हम मालिक बने रहेंगे ओर दान भी देते जायेंगे, तो कोई 
लाम नहीं होगा । हमें तो मालकियत छोड़नी ही होगी | हम आपसे गीतों के 
लिए. जमीन माँगते हैं, हमें उनका हिस्सा चाहिए. | इसे अ्रगर आप गरीतों का 
हक समझकर देंगे, तो आपको माछूम होगा कि आपने कोई उपकार नहीं किया, 
बल्कि आप पर ही उपकार हुआ है | जहाँ यह नहीं मालूम होगा, वहाँ सच्ची 
दया नहीं होगी | सच्ची दया अमिमानरदित होती है। सब धर्मों का यही सार है, 
दया करों श्रौर अभिमान छोड़ो । इसी पर हम हमेशा जोर देते और प्रचार करते 
हैं| बुद्ध भगवान्‌ के नाम से गया में हमने उंकल्प किया कि “जन्र तक बिहार की 
समस्या इल नहीं होती, हम बिहार नहीं छोड़ेंगे ।” हमने यह भगवान्‌ बुद्ध की 
प्रेरणा से ही किया | हम हिन्दू-धर्म, बौद्ध -धर्म, ऐसा फर्क नहीं करते | धर्म अलग- 
अलग होते हैं, लेकिन सबका मूल्तत्व एक ही 
मुक्ति के लिए एक ही मार्ग है। हमें अतत्य में से सत्य में जाना है । 'असतो 
मा सदगमय, तमसो मा ज्योतिर्गंमय! हमे अँधेरे में से उजाले में जाना है। 
ओर 'मत्योरमा अम्यतं गमय विकार में से निविकार की तरफ जाना है। अलग- 
अलग तरीकी से यही समझाया गया है | हम सत्र ऋषियों को मानते हैं, चाहे वे 
किसी भी धर्म के हो। उन्हींकी प्रेरणा और आशीवोद से हमारा काम चलता है | 


१६६ .. भूदान-गंसा 


उन्हींके आशीवांद से हमारी कार्य चल रहा है। हमें आज यहाँ वहुत सीखने 
की मिला । हम नालन्दा में आये ओर सीखा कि “हमें कौन-सी चीज्र गलमी 
चाहिए” ओर “कोन-सी चीज लेनी चाहिए” तथा "क्या करना चाहिए और 
क्या नहीं करना चाहिए” यह भी हमने यहां से सीखा | 
सनालन्दा 
बदन ३ 
अपरि्रह में शक्ति भी हे २६: 
संपत्ति-दान का विचार, जब्र से मैंने जमीन की माँग की, तभी से मेरे 
मन में था। लेकिन एक-एक कार्य मैं प्रगति साधे बिना दूसरे काम मैं शक्ति 
लगाना ठौक नहीं था। बिहार मैं जत्न मेने प्रवेश किया, तब यह जाहिर 
था कि यहाँ एक बढ़े पैमाने पर काम करना होगा। वेसे तो हर जगह बड़े 
पैमाने पर काम करना ही है, लेकिन बिहार मैं उसका आरंभ था| इस आरंभ के 
समय में ही मैंने सोचा कि केवर भूमि लेने-देने से काम पूरा नहीं होगा | 
भूमिहीनों को ओर मी मदद देनी होगी । इसी दृष्टि से आज से करीब एक साल 
पहले पटना में मैंने संपत्ति-दान की बात रखी | यद्यपि उसके पीछे एक-डेढ साल 
का चिंतन तो था ही, लेकिन मैंने उसके बारे में पहला विवरण पटना मेँ किया ।' 
संपत्तिदान “निधि? नहीं 
साफ समझ लेना चाहिए. कि संपत्तिदान में कोई 'निधि' इकट्ठा करने 
की कल्पना नहीं है। इस यज्ञ की यही विशेषता है कि इसमें पाने का तरीका 
अलग है। यदि कहीं एक जगह निधि इकट्ठा करने की कल्पना होती, तो उसे 
यज्ञ नहीं कहा जाता। इसमें “यज्ञ! शब्द निरथक नहीं, पूरा समझ-बूझकर 
जोड़ा गया है। यह एक ऐसा विचार है, जिससे कोई बचता नहीं। हरणक को इसमें 
आहुति देने का मौका मिलता है। जो धर्म-कार्य सबको लायू होता है--जैसे सत्य 
आदि, जो अक्षरशः सार्वजनिक याने सब छोगों के लिए है--उसीको 'मुख्य-धर्म 
या अथम घर्मा कहा जाता है ; “नः तानि धर्सानि अथसानि आसन । 


अपरियह में शक्ति भी हे १६७ 


संवत्ति-दान-यज्ञ आजकल की दूसरी निधियाँ से त्रिल्कुल भिन्न है। इसमें हम 
दान-पत्र लेते हूँ, पेसे नहीं | दान का विनियोग दाता स्वयं ही गरीयों की सेवा के 
लिए. करता है। लेकिन गरीबों को भी वह पैसे के रूप में मदद नहीं करेगा | 
कुछ लोगों ने यह बांका उठाबी है ओर वह ठीक भी है कि इसमें पैसे का दुरुपयोग 
होगा | लेकिन संपत्ति दान में तो किसी व्यक्ति के लिए. पैसे का उपयोग होगा ही 
नहीं | सामुदायिक कार्मो के लिए हो सकता है, जैसे कुएँ के लिए सीमैंट खरीद 
ली यथा दो-तीन किसानों को मिलाकर एक-जैल जोड़ी दे दी। अब यह कल्पना 
करना कि वह बेल-जोड़ी भी बेच देगा ओर इस तरह पैसे का दुरुपयोग होगा, यह 
कुछ अधिक कल्पना है| हमारी सदभावना से उसके हृदव में भी सदभावना पेदा 
होगी, इसी श्रद्धा पर हम लोग चलते हैं | यह कोई अंधश्रद्धा नहीं, अनु मवश्रद्धा है | 
सामूहिक लक्ष्मी 
जब हम लोग हर गाँव में पहुँचकर घर-घर ते छठा, भाठवाँ या दसवा 
हिस्सा लेंगे, तब्र उनसे कोई पैसा तो नहीं छेंगे | छोग अनाज देंगे या 
ढसरी कोई चीज | ये जो चीजें मिलेंगी, वे भी समूह की मिलेंगी, गार्वों को 
मेलेंगी और इस प्रकार गाँव-गाँव में सामूहिक छक्ष्मी इकब्टी होगी। में पैसा 
या संपत्ति शब्द इस्तेमाल नहीं करता, क्योंकि उसमें गलतफहमी होने का संभव 
है । में 'लच्मी” कह रहा हूँ | जैसे, बढ़ई पॉच हल बना देगा, दूसरा कोई दूसरे 
साधन देगा | तो, वद्र सव मिलाकर सामूहिक लद्टमों ही बनेंगी। यही चोज हम 
गाँववालीं से कहेंगे और यही शहस्वार्ल से भी। हम उनसे कहेंगे कि आपकी 
संपत्ति में दस का भी हिल्‍्सा है। आप अ्पने-आपकी उसका माल्कि क्यों समझते 
हैं? आप भी अपनी उंपत्ति के एक हिस्सेंदार ही हैं | ऐसा क्‍यों समभते हैं कि 
आपका ओर समाज का कोई विरोध है ! 
विपरीत-वुद्धि 
आखिर कारखाने के मालिक ओर मजदूर, दोनों के हित परस्पर-विरोधी क्यों 
समझे जाये ? क्‍या यह कभी देखा है कि बाप ओर बेटे का अलग-अलग संगठन 
होकर वे एक दूसरे से स्‍्कराते हैं ! एक अखिल मारतीय बेटों की संस्था हो और दूसरी 
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अखिल भारतीय बाप की संस्था हो तथा दोनों अपने-अपने हित की रचा के लिए 
एक-दूसरे के विरोध में क्या काम करेंगे ! किन्तु आज तो शिक्षकों ओर विद्यार्थियों 
के भी संघ बनते हैं, ऐसा मानकर कि हमारे हित परस्पर-विरोधी हैं। ओर फिर 
विद्या की लूट चलती है | यह सब विपरीत बुद्धि है, आसुरी संपत्ति के लक्षण हैं | 

शारीरिक श्रम करनेवाले भी हमारी सम्पत्ति के सहभागी हैं, यह विचार 
हम समत्तिवालों की समझाना चाहते हैं । आजकल लोग शेर का हिस्सा 
( ॥0775 2876 ) माँगते हैं। यह बड़ा भयानक शब्द है| जंगली जानवरों मैं 
यह कानून है कि वही राजा बनता है, जो प्रजा को खाता है | इसलिए जो समाज 
की सघत्ति मैं से शेर का हिस्सा माँगते हैं, उनसे में पूछता हूँ कि हम अपने पर 
जानवरों का कानून लागू क्‍यों करें ! 


जीवनमभर एक हिस्सा देने का विचार 


हमारा कानून तो वैसा होना चाहिए, जैसा ईसामसीह ने कहा था कि 
शआज की रोटी भगवान्‌ हमें आज दे। कल की रोटी की फिक्र हम आज न 
करें |! खाने को उन्होंने पाप समझा और कहा कि आज का पाप आज ही के 
लिए काफी है।? हर धर्म ने यही बात कही है: अद्यः अद्ः श्रः श्र: | इसलिए 
आगे की चिन्ता छोड़ दीजिये, आज की चिन्ता कीजिये। क्या आपके बाल-बच्चे 
समाज के बाल-बच्चे नहीं हैं ? व्यापार मैं जिस प्रकार साकमा होता है, उसी पकार 
मजदूर ओर मालिक का सामा क्यों न हो ! हाँ, यह साफ है कि मैं समता की 
बात कर रहा हूँ । में शहरवाऊों को यही समझाऊँगा कि ग्रार्मो में से आपने 
भर-भरकर पाया है, तो गाँववालं का मी अपनी संपत्ति मैं एक हिस्सा समझो । 
. कैवछ एकमुश्त दान देकर छूट जाना मत चाहों। आदमी जब्र शादी करता 
- है, तो वह छूट जाता है या बँधता है ! किसी घर्म-कार्य से आदमी छूटना नहीं 
चाहता | हां, पाप-कार्य से छूटना चाहता दे । वह कहता है कि एक बार पाप हो 
गया, अर दुबारा नहीं करूँगा । इसीलिए मैं संपत्ति-दान देनेवालों से कहता हूँ 
कि क्‍या यह पाप कार्य है कि आप छूट जाना चाहते हैं ? इसे धर्म-कार्य समझ- 
फर बार-बार करते रहें, जीवनमर करते रहें | 


अपरिग्रह में शक्ति भी हे १६४ 


लोग कहते हैं कि यद्द बहुत कठिन काम है | लेकिन में कहता हूँ. कि कठिन 
नहीं है। एक आदमी ने कहा कि हम हर महीने आपको पचीस रुपये ठेंगे ओर 
जिंदगीभर देते रहेंगे । मेंने कहा, यह ठीक नहीं है, श्रगर कल आप दरिद्र बन 
गये, तो आपको अपनी ग्रतिज्ञा तोड़नी होगी । लेकिन निश्चित रकम के बदले 
अगर आप अपना छुठा या कोइ भी हिस्सा देने का तय करेंगे, तो उसका जीवन 
मर पालन करना आपके छिए संभव होगा । फिर आपको श्रगर आधी रोटी 
ही खाने को मिले, तो उसमें से भी छुठा हिस्सा आप दे सकेंगे ओर अगर फाका 
करना पढ़े, तो उठ्त फाके का मी छठा हिस्सा दें सकते हैं। इस प्रकार यदि मेरा 
विचार समझ में आ जाय, तो उसका बोंक नहीं महसूस होगा । जिस प्रकार 
आदमी को दरीर का बोझ नहीं लगता, उसी प्रकार धर्म का बोझ भी नहीं 
ट्गना चाहिए। धर्म-विचार जीवनदायी विचार होता है । 
शुद्धि नहीं, शक्ति भी 
खातकर हमें एक चीज यह देखनी है कि अपरिय्रह में शक्ति भी है। अपरि- 
ग्रह में घद्धि है, इसका भान तो हमें रह है; लेकिन उसमें शक्ति है, इसका भी 
खयाल करना चाहिए. | उध्तमें सांतारिक शक्ति है, जिससे जीवन उत्तम चलता 
है। मान लो कि गांधी-स्मारक-निधि! के दस करोड़ रुपये इकद्दे हुए हैं, उसके 
बदले सो करोड़ इक्डे होते, तो उससे कया होता ! हमारी पद्धति में तो घर-घर में 
वेंक हो जाता है। उप्तकी शक्ति की कोई सीमा नहीं । आदान-प्रदान भी उसमें 
स्थानिक ही होता है। इसलिए वह अतिसुल्म योजना बन जाती है। उसमें पे 
सीधी सामूहिक शक्ति वैदा होती है, रचना ओर संश्रट्ना होती है। त्याग और 
समय का महत्व हमने माना है, लेकिन ये सब्र शक्तियाँ हैं, इस दृष्टि से हमें 
सोचना और सममना होगा | हमें जो जमीन आज तक मिली है, उसकी ओसत 
कीमत यदि सो रुपया एकड़ समझ ल, तो भी बीस छाख एकड़ के बीत करोड़ 
रुपये हुए. | यदि मैंने बीस करोड़ रुपये इकद्ठे किये होते, तो उसमें से कितनी 
अंझरे पैदा होतीं, ओर कितना पाप होता ! 
कागज साँगनेवाला भगवान 
एक अखच्ारवाले ने मुझ पर व्यंग्य किया था कि “विनोत्रा को तो न जमीन 
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चाहिए और न संपत्ति, उसे तो केवल दान-पत्र चाहिए। यह तो कागज मॉगनेवाला 
देव है। फूल से संतोष माननेवाले देंवो की जिस तरह ठुम फूल की माला चढ़ा 
देते हो, उसी तरह इसके गले में दानपत्र डाल दो, तो तुम्हारी खर्चंत नहीं 
गठरी; भजो रे भैया राम गोविन्द हरि |” उसने तो खैर व्यंग्य किया था, लेकिन 
दरअसल बात वही है । हमारे दिल मं उत्त आदमी के पैसे के बनिस्वत उसके 
बचन की कीमत कहीं अधिक है | संपत्ति-दान में आज तो यह संरक्षण है कि 
उसका विनियोग कैसे होगा, इसका निर्देश मैं दूँगा | लेकिन जब्र करोड़ों दान हह . 


हर, 


प्रकार मिलने लगेंगे और निर्देश देना भी संभव नहीं होगा, तब तो अपने- 


आप चैंटवारा होने लगेगा । इकट्ठा करने का कोई प्रश्न ही नहीं उठेगा। युराने 
फंडों के साथ इस योजना का जरा भी साम्य नहीं है, यह ठीक समझ छेना 


८०. 


चाहिए। बाहर से एकत्र करनेवाली किसी योजना का इसमें अवलंबन नहीं है | 


खादीग्राम ( झुँगेर ) 
३-६-७३ 


जनता की प्रत्यक्ष इच्छा से ही मसले का हल :३२०४ 


हम चाहते हैं कि जिस प्रकार बारिश बूँद-बूँद बरसी, उसी अरकार मूदान-यज्ञ, 
सम्पत्तिदान-यश और अ्रमदान-यज्ञ में बूँद-बूँद दान मिले, छेकिन हर मद॒ष्य से 
मिले, तो इतना बड़ा काम शीघ्र हो जायगा । 


मानव-शक्ति का आविभोव ही अवतार 


कुछ लछोग शंका करते हैं कि क्‍या इस प्रकार दान देने की इति सबको 
होगी ! मैं कहता हूँ, क्‍यों नहीं होगी ! मानव वही है, जो मनन करता है, विचार 
को समझता है और उसी पर जिसका जीवन चलता है। हम अगर सत्य विचार 
सब्रकी समझाये, तो किसीको दान की प्रेरणा क्यों न मिलेगी £ एक दिन ऐसा भी 
था, जब कोई यह कल्पना भी नहीं कर सकता था कि भाष की ताकत से ट्रेने चल 
सकती हैं | लेकिन एक वैज्ञानिक निकल पड़ा, जिसने भाप की खोज की ओर 
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उसके बाद उसका उपयोग दुनियाभर में हुआ | आखिर भाप कया चीज है !? वह 
तो कोई चीज ही नहीं, नाचीज है; लेकिन उस वेज्ञानिक शोध के बाद माद्म: 
हुआ कि उसमें कितनी शक्ति है। मन॒प्य में क्या-क्या शक्ति छिब्री रहती है, इसका 
अन्दाजा हमें पूरा नहीं हुआ, इसीलिए ऐसी शंका उठती है। लेकिन ज्यो-ज्यों 
आत्मा का संशोधन होगा, धयों-त्यों हमारे सामने मानव की एक-एक शक्ति का 
आविभाव होगा । इसीको कहते हैं, 'थ्रव तार! | अवतार के मानी हैं, मानव-हृदय 
की शक्ति का आविर्माव होना | जहाँ सत्य-निष्ठा प्रकट हो गयी, वहाँ उसने रामचन्द्र 
का रूप लिया | जहाँ निप्काम कर्मयोग प्रकट हुआ, वहाँ उसने श्रीकृष्ण का रूप 
लिया | जहाँ करुणा मूर्तिमती हुईं, वहाँ उसने बुद्ध का रूप लिया। मनुष्य को 
अवतार मानना इन्द्रिययशता के कारण होता है। इख्द्रियों को देखने के लिए कुछ 
चाहिए, इसलिए वह रूप बनाता है। वास्तव में राम, कृष्ण या बुद्ध अवतार 
नहीं, वहाँ सत्यनिष्ठा, निष्काम कर्मयोग और भूतदया का आविर्ाव हुआ था | 

जहाँ ऐसी मानवता की शक्ति प्रकट हुई, वहाँ अवतार हो गया ! फिर मूर्तिपूजक. 
मनुष्य ने उसमें आरोपण किया | उससे उपासना की सुलमता हुई; लेकिन अवतार 

शरीर का नहीं, मानव-हृदय की भावना का होता है। जैसे-जैसे आध्यात्मिक 

संशोधन होता गया, वैसे-वैसे उत्तरोत्तर श्रेष्ठ अवतार हुए । यही समाज के विकास 

की प्रतिक्रिया है। यह मानना कि मानव-आत्मा में भाज तक जितनी शक्ति प्रकट 

हुईं है, उतनी ही रहेगी, संकुर्चितता श्रोर-अज्ञान का लक्षण है। आत्मा में अनन्त 

शक्ति होती है । जैसे-जेसे परिस्थिति, आवश्यकता और माँग पेंदा होती है; बेसे-बैसे 

आत्मा की शक्ति प्रकथ होती है । 


र्व॒राज्य के वाद आशिक ज्षेत्र में शक्ति का अवतार 


जब हिन्दुस्तान मैं अंग्रेज आये ओर उन्होंने अपनी हुकूमत कायम की, 
तो एक चमत्कार कर दिखाया। उन्होंने सारे देश को निःशस्र कर दिया। तत्र देश 
के सामने एक समस्या पैदा हुईं कि या तो सारे देश को सद्वेव के लिए गुलामी 
में रहना होगा या ऐसी शक्ति का आविष्कार करना होंगा, जो बिना श्र के 
संकट का सामना कर देश को मुक्त कर सके। परित्थिति मैं जब ऐसी आवश्यकता 


'* 
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निर्माण हुईं, तो 'अहिंसक प्रतिकार'ं और सत्याग्रह” का श्राविष्कार हुआ ! 
महात्मा गांधी उसके निमित्तमात्र बने | मेंने कई बार कहा है कि वे न होते, 
तो उनकी जगह कोई दूसरा होता। लेकिन इस शक्ति का आविष्कार होनों 
ही था। ओर वह लाजिमी ही था, क्योंकि वह परिस्थिति ओर जमाने की माँग 
थी। लोगों ने देखा कि अहिंसा मैं एक बड़ी शक्ति है, जिश्तते इतनी बड़ी सल्तनत 
फा मुकाबला हुआ ओर वह सत्ता यह देश छोड़कर चली गयी । उससे चमत्कार 
यह हुआ कि जालिमों ओर मजलूमों मैं प्रेम का नाता बंघा। जालिम मिट गया, 
मजढूम मिट गया और दोनों दोस्त बने । इस तरह शक्ति का आविभाव हुआ 
और हमें स्वराज्य प्रात हुआ, यह आप जानते हैं | स्वराज्य के लिए, प्रयत्न बहुत 
हुए, परन्तु हिन्दुस्तान के लिए यह आविष्कार विशेष था, क्योंकि इसमें मानव- 
छुदय की नयी शक्ति का आविर्भाव हुआ | 
अब स्वराज्य के बाद हिन्दुस्तान मैं आथिक आजादो, गरीबी का निवारण 
आर साम्ययोग की स्थापना का कार्य प्रस्तुत है। इसलिए आर्थिकक्षेत्र में भी 
उस शक्ति का आविष्कार होना चाहिए और बह हो रहा है, इसमें कोई तंदेह 
नहीं । इसलिए ऐसा कभी मत कहिये कि जो अभी तक नहीं हुआ, वह आगे कैसे 
होगा । वास्तव में इसीलिए भगवान्‌ ने हमें जन्म दिया है। अगर मानव-जीवन 
में करने के सारे काम कर लिये गये होते, उसके लिए. कुछ करने को बाकी न 
हता, तो परमेश्वर हमें जन्म ही क्‍यों देता ? लेकिन उसने हमारे लिए कुछ नया 
पुरुषा्थ हूँढ़ रखा था और उसके लिए. आत्मा में गोता लगाकर नयी शक्ति का 
आविभाव करने की जिम्मेवारी हम पर डाली है | . 


जनता की परोक्ष और प्रत्यक्ष इच्छा 


इसलिए, यद्यपि हमें हर दाता की तरफ से दूँद-बूँद पानी की तरह अत्र तक 
दान नहीं मिला है और हर कोई दे, ऐसी घटना अभी तक नहीं हुई है, पर वह 
अब होनेवाली है। हम समभत्ते हैं कि कानून लोगों की इच्छा-शक्ति है, जो उनके 
चुने चुमाइन्दों के जरिये प्रकट होती है | आखिर कानून मी तो लोगों की शक्ति 
ही है। अगर लोग इस तरह कानून से वश हो सकते हैं, जो उन्हींका बनाया 
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होता है, तो वे परमेश्वर के कानून के वश क्यों नहीं होंगे, जो प्रेम का कानून है 
ओर जिसका जीवन में हमें अनुभव होता है ? मनुष्य की उत्पत्ति प्रेम से हुई है, 
प्रेम से उसका पालन होता है ओर आखिर में भी प्रेम का वह थ्यासा प्रेम पा, प्रसन्न 
होकर जाता है । इस तरह श्रगर जीवन का आदि, मध्य ओर अन्त प्रेम पर ही निर्भर 
है ओर वही मानव को स्वाडु प्रतीत होता है, तो हम पूछते हैं--'माताएँ बिना 
कानून के बच्चे को पिलाती हैं ओर इतने सारे लोग त्रिना कानून के प्रेम का 
जीवन बिताते हैं, तो उसी प्रेम का एक रूप अपने गरीब भाइयों के लिए सम्पत्ति 
ओर भूदान-यश्ष में हक की तौर पर धर्म समझकर चिना कानून के देना उन्हें क्‍यों! 
नहीं सूक्रेगा ?! इस प्रश्न का उत्तर हमें कोई नहीं दे रहा है । 
हम मानते हैं कि अगर कानून से काम हो सकता है, जो मनुष्य की परोक्ष 
इच्छा है, तो प्रत्यक्ष इच्छा से जरूर होना चाहिए ओर फौरन होना चाहिए. । वह 
आसानी से होना चाहिए ओर सुन्दर होना चाहिए | इस तरह मौलिक अ्रद्धा रख- 
कर काम करनेवार्लों को कोई शंका नहीं उठती। जैसे प्रकाश को अन्धकार 
देखने को नहीं मिलता, वैसे ही हमें भी यह समप्या दिखाई नहीं देती | हम 
मानते हैं कि अगर ऐसा विश्वास हम समाज को समझा दें, तो समाज फोरन 
समझ जायगा | वह चीज उसकी आत्मा मैं भरी हुई है। अगर वह आत्मा के 
स्वभाव के विरुद्ध होगी, तो वह जबरदस्ती से मी नहीं समभेगा ओर कत्ल से भी 
नहीं सममकेगा । पर जत्र कि एक ही वस्तु ऐसी की जा रही है, जो आत्मा के स्वभाव 
में है, प्रकृति के श्रत्यन्त अनुकूल है, तो केवल समझाने की जरूरत है। समझाने 
पर यह काम हो ही जायगा | इसी श्रद्धा से हम आपके पास पहुँचे हैं ओर खुशी 
की बात है कि लोग दे रहे हैं। उन्होंने जितना दिया, उतने की आशा इतने अब्प 
समय में नहीं की जा सकती थी । हम मानते हैं कि गंगा का उद्गम हुआ है और 
' जो गंगा वह रही है, वह अर नहीं रुकेगी | 
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आज सितम्बर की १४ तारोख है। इसी दिन गये साल बिहार मैं हमने 
प्रवेश किया था। एक साल पूरा हुआ | इतने दिनों मैं बिहारी भाइयों के साथ 
हमारा अच्छा सम्पर्क हुआ | परिचय भी काफी हुआ । हमने देख लिया कि 
ज़िहार मैं बहुत शक्ति पड़ी है, केवल उसे जाग्रत करने की जरूरत है। आपको 
मारम है कि अब राजाओं के दिन चले गये। बड़े जमींदारों के दिन भी नहीं रहे | 
आगे की दुनिया जनता की दुनिया होगी । उसमें आम जनता की आवाज प्रमाण 
मानी जायगी | आज सारी दुनिया मैं समता की भूख जगी है। आज का जमाना 
बराबरी का नाता चाहता है। यह सख्य भक्ति का जमाना है। 


सख्य भक्ति और दास्य भक्ति 


अर्जुन और भगवान्‌ के बीच सख्य मक्ति का नाता था। दोनों बराबरी से 
काम करते थे। भगवान्‌ के पास ज्ञान का मंडार था, तो अजुन का ज्ञान सीमित 
रहा । वह पराक्रमी अवश्य था, लेकिन उसकी वह शक्ति भी सीमित रही, जत्र 
कि भगवान की शक्ति निःसीम थी। फिर भी दोनों के बीच सख्यता या बराबरी 
का संबंध था | भगवान्‌ के लिए. अर्जुन के मन में आदर था, लेकिन उनका नाता 
चरात्री का ही था | इससे भी पहले एक बड़ा अच्छा जमाना था, और वह था दाष्य 
भक्ति का | उस जमाने मैं स्वामी-सेवक का भाव था | स्वामी और सेवक मैं परस्पर 


१ हक पु कप /> 
: 5 प्रेम था, लेकिन स्वामी सेवक का पालन-पोषण करता ओर सेवक स्वामी की भक्ति 
- करता | वह हनुमान्‌ का जमाना था। उसने जो राम की भक्ति की, वह दास्व 


भक्ति रही । 

आज दुनिया में सख्य भक्ति की भूल बहुत है। इसके माने यह नहीं कि 
जो पूज्य पुरुष हैं, उनके प्रति आदर न होगा । बल्कि आदर के साथ-साथ अत्र 
चरातरी का नाता भी सहेगा। जब्र लड़ाई का सोका आया, तत्र अर्जुन ने कृष्ण 


सख्य भक्ति का जमाना आया है बृछण 


से पूछा : क्या आप हमें मदद करेंगे ? सारथी बनिये ओर हमारे घोड़ों को सँभा- 
लिये |! इस तरह उतने अपने परम पूज्य को घोड़े की सेवा का काम दिया, यह 
उनका मिनत्र-तंबंध था। हनुमान्‌ के जमाने मैं समाज-रचना ऐसी थी कि कुछ 
शक्तिशाली पुरुष स्वामी थे ओर कुछ सेवा-परायण लोग सेवक । सेवक और 
स्वामी में प्यार था, झगड़ा नहीं था। लेकिन उस जमाने मैं विकास की एक 
मर्यादा थी | 

रामचन्द्र राजा राम थे; लेकिन कृष्ण 'राजा कृष्ण” नहीं, गोपाल कृष्ण था, 
सबका दोस्त दी था । आज के जमाने में स्वामी-सेबक का नाता, फिर चाहे वह 
प्रेम ही क्‍यों न हो, काफी नहीं माना जाता । बीच मैं ऐसा जमाना भी आया, 
जत्र कि स्वामी जुल्मी निकले और सेवर्का के मन में स्वामी के लिए आदर नहीं 
रहा | श्राज भी स्वामी-सेवक के संत्रंध अच्छे हो सकते हैं, लेकिन आज के जमाने 
की माँग सख्य भक्ति की है। स्वामी-सेवक का नाता इस जमाने के लिए काफी 
नहीं है | श 


सखा के नाते दान की माँग 


इसीलिए जब्र हम दान माँगते हैं, तत्र यह नहीं कहते कि आप बड़े हैं, 
स्वामी हैं, मालिक हैं, हम दान दीजिये, हम आपकी सेवा करेंगे, हम पर आपका 
बंड़ा उपकार होगा |! हम तो यही कहते हैं कि 'सब भाई-भाई हैं। अपनी बरा- 
बरी का हिस्सा दीजिये |” शंकराचार्य के मत से दान! का श्रथ ही समान विभा- 
जन' होता है। इसलिए जब कोई हमें सो एकड़ में से दो एकड़ देता है, तो दम 
नहीं लेते | श्रगर दम सेवक-भाव से माँगते, तो दो एकड़ मी ले लेते, उन्हें प्रणाम 
करते और उनका उपकार मानते | लेकिन आज दम सखा के नाते माँग रहे हैं । 


सख्यभाव के आधार पर समाज-रचना 


आज की समाज-रचना अब सख्यमाव ही स्वीकार करेगी | ग़ुरु-शिष्य भी 
आज एक-दूसरे के मित्र बनेंगे । दोनों एक-दूसरे पर प्यार करेंगे । गुरु शिष्य को 
सिखायेगा ओर शिष्य मी गुरु को सिखायेगा | जिसके पास जो होगा, वह दूसरे को 
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देगा और दोनों एक-दूसरे का उपकार मानेंगे । इस तरह बराबरी का नाता मानते 
हुए गुरु-शिष्य रहेंगे, मालिक-मजदूर रहेंगे ओर स्वामी-सेवक रहेंगे । 

एक जमाना था, जब पत्नी पति को पतिदेव समझती ओर अपने को दासी 
कहती | वह जमाना भी खरात्र नहीं था। लेकिन आज हम एक कदम आगे बढ 
गये हैं । आज की पत्नी पतित्रता होगी और पति पत्नीजरती | दोनों एक-दूसरे को 
देवता समझेंगे। जिसकी योग्यता अधिक होगी, उप्तीका आदर होगा । अगर पति 
दी योग्यता : अधिक हो, तो पत्नो उसका आदर करेगी ओर पत्नी की योग्यता 
अधिक होंगी, तो पति उसका आदर करेगा। फिर भी दोनों का नाता बराबरी का 
ही रहेगा | इसे में कहता हूँ, “सख्य भक्ति का जमाना” | 

हमें जमाने की माँग के अनुसार समाज बनाना होगा। उसके बाद क्‍या 
करेंगे, इसका विचार हम आज नहीं करते। किन्तु यह समझ लेना चाहिए, कि 
पुराने जमाने के मूल्य जैसे-के-तैसे न टिकेंगे । तुलसी-रामायण के जमाने मैं जो मूल्य 
थे, वे आज नहीं रहे । उस जमाने में ब्राह्मण श्रेष्ठ था, लेकिन आज के जमाने 
के रामायण में केवल ब्राह्मण ही श्रेष्ठ नहीं समझा जायगा। जहाँ अच्छाई होगी, 
वहाँ उसका आदर होगा, लेकिन नाता बराबरी का रहेगा | 

इस जमाने में भी कारखानेदार और मजदूर रहेंगे | किन्तु एक मैं अक्ल ज्यादा 
रहेगी, तो मजदूर यह कभी नहीं कहेंगा कि आप मालिक हैं ओर हम आपके 
नौकर | अब यह नाता नहीं चलेगा, अन्न तो दोनों सामेदार बनेंगे । कारखानेदार 
को अपनी अक्ल का मेहनताना मिलेगा और मजदूर को भी अपनी ताकत का 
उतना ही मेहनताना मिलेगा, मेहनताना सबका समान होगा | जिसकी योग्यता 
अधिक होगी, उसका आदर किया जायगा; लेकिन सब्र एक-दूसरे के मित्र और 
« » साथी रहेंगे | 

श्राज के जमाने मैं भाई-भाई, गुरु-शिष्य और पति-पत्नी के नाते नये सिरे 
से बनेंगे | उसमें एक नया मजा आयेगा । पुराने जमाने में मी मजा था, लेकिन 
अत्र॒ वह त्रिगड़ गया | आज़ पत्नी साथ्वी होने पर भी उसकी कदर नहीं रही । 
जहा नाते में बुराई आयो, वहाँ नये जमाने की माँग सामने आ गयी | आज अगर 
खुद रामचन्द्र भी पृथ्वी पर आकर 'राजा राम! बनना चाहे, तो हर्म वह 
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कबूल नहीं होगा । महात्मा गांधी भी आयें, तो हम उन्हें (राजा गांधी” नहीं बना- 
वेंगे, महात्मा ही रखेंगे | पुराने जमाने में अच्छे भी राजा हुए, लेकिन उनसे ज्यादा 
बुरे राजा हुए। उस जमाने में प्रजा का विकास एक दृद तक होता था। 
लेकिन थ्राज जमाना आगे बढ़ गया है । 
जमाने के खिलाफ कोई टिक नहीं सक्रता 

लो लोग बदले जमाने के अनुसार बरतांच करना नहीं चाहते, वे हार खाते 
ओर मार भी खाते हैं| आदमी प्रवाह मैं न भी तैरे, तो वद् आगे बढ़ सकता है| 
लेकिन अगर वह ग्रवाह के विरुद्ध जायगा, तो कुछ ध्यायाम हो जाने पर भी वह 
आगे नहीं बढ़ सकता | आदमी कितना ही बड़ा क्यों न हो, उसकी पुरानी शान, 
ठाठ ओर रोब् अब नहीं चलेगा | हमारे पास इसकी एक मिसाल भी है। परशु- 
राम कितने महान्‌ पुरुष थे | उनकी घाक भी थी। इक्कीस बार उन्होंने पृथ्वी को 
निःछत्रिय किया । वे अवतार ही थे | किन्तु जब रामचन्द्र का नया अवतार हुआ, 
तो उन्हें पहचान लेना चाहिए. था कि अब नया अवतार हो गया | लेकिन उन्होंने 
नहीं पहचाना और राम का मुकाबला किया | उसमें वे हार गये। परशुराम 
जैसा बलशाली भी जहाँ जमाने के खिलाफ नहीं टिक पाया, वहाँ दूसरा कौन 
ट्कि सकेगा ! पुराने टंग श्रच्छे भी हो, तो भी नये जमाने में वे अच्छे सामरित 
नहीं होते । 

प्रेम चरावरी का चाहिए 

आज कार्यकर्ताओं से बातें करते हुए हमने कद्या कि हमें छठा हिस्सा चाहिए), 
इसका अर्थ कोई टैक्‍स वसूल करना नहीं है। मैं तो विचार समभा रहा हूँ. कि 
जमीन, संपत्ति और उत्पादन के साधन पर अर सबका समान हक है | जो जमाने 
की माँग बताता है, उसे लोग उद्धत कहते हैं ॥ किन्तु यदि आप उसे उद्धत 
सममेंगे, तो वह उद्धत बनेगा । लेकिन यदि जमाने की भूख को पहचानो, तो 
सारे माँगनेवाले नम्न रहेंगे; छोटे-चड़ो का आदर करेंगे | 

लोग कद्दते हैं कि आजकल बच्चे माता-पिता का आदर नहीं करते | लेकिन 
बच्चा तो बचपन से ही माँ पर पूर्ण श्रद्धा रखकर काम करता है। माँ यदि कहती 

श्श्‌ 
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है कि वह चाँद है, तो बच्चा उसे मान लेता है। वह यह नहीं कहता कि 'ठहरो, 
हमें तहकीकात कर लेने दो--यह सचमुच चाँद है या नहीं।! आश्चर्य है कि 
इतनी श्रद्धा होते हुए मी लोग कहते हैं, बच्चे मा-बाप का नहीं मानते | में तो 
यही कहूँगा कि माता-पिता जमाने को नहीं समझते | माता-पिता बच्चों के साथ 
बराबरी के नाते से रहें ओर बराबरी के नाते से उन्हें प्यार करें । उन्हें हुक्म न दें, 
सलाह दें। आज्ञा न दें, पीट नहीं। पहले माता-पिता बच्चों को पीटते थे, लेकिन 
प्रेम से पीय्ते थे। इस जमाने में यह नहीं चलेगा । अब तो माता कहेगी कि 
धुम्हें सला नहीं दूँगी, अपने-श्रापकों दंड देकर भूखी रहूँगी? | लोग पूछते 
हैं कि बच्चे को भी नहीं पीय्मा चाहिए। मैं कहता हूँ कि जो बच्चा बचपन 
से आप पर श्रद्धा रखता है, उसे पीटने का सवाल ही नहीं उठता। आज केवल 
प्रेम नहीं चाहिए, बराबरी का प्रेम होना चाहिए । ' 
जमाने की माँग हे 
सबकी अपनी-अपनी विशेषता ओर कमजोरी भी होती है। मजदूर मैं यदि 
बुद्धि कम है, तो हृदय ज्यादा हो सकता है। वह किसीके लिए. मर मिट्ने को 
तैयार हो सकता है। इसलिए बराबरी का प्रेम होना चाहिए, कोरा प्रेम अपयात 
है| अगर भूदान-यज्ञ जमाने की माँग के अनुकूल नहीं होता, तो छोटे छोग हमैं 
जप्तीन नहीं देते और बड़ी में से भी कुछ लोग हमें घता बताते । तब जो .छोग 
देते, उनका हमें उपकार मानना पड़ता। किन्तु आज तो हम हरणक से जमीन 
मॉगते हैं, क्योंकि हम सत्रकों कहना चाहते हैं कि तुम जमीन के मालिक नहीं हो । 
गरीब के घर यदि छुठा लड़का होगा, तो क्या वह उसे हिस्सा नहीं देगा ! जरूर 
. देगा। इसी तरह हम सबसे माँगते हैं और हमें मिलता है। हम तो अब कहते हैं कि 
जितने काश्तकार हाँ, उतने दान-पत्र मिलने चाहिए। जब कोई आदमी जमाने 
की माँग को पहचानता और घर्म-भावना जाग्रत करता है, तो हरएक के लिए, 
वह बात मानना लाजिमी हो जाता है। यह एक नव-बिचार है, जो मेंने अपनी 
थैली में से नहीं निकाला, जमाने से ही लिया है। इस विचार को फैलाने की दृष्टि 
से काम कीजिये, सिफे भूप्ति प्रात्त करने की दृष्टि से नहीं । जब आप लोगों को 
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समकायेंगे कि सख्यमक्ति का जमाना आरा गया, तत्र आपको काम मैं 
सफलता मिलेगी । 


क्रियाजोरी 
१४-६- ७३ 
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[ गत १६ सितम्बर को देवघर मैं प्रार्थना-प्रवचन के बाद पूज्य विनोवाजी अपने 
साथियों के साथ हरिजनों को लेकर वेद्यनाथ महादेवजी के मन्दिर में दर्शन के 
लए गये | वे उन मन्दिरों में नहीं जाते, जहाँ हरिजनों को प्रवेश नहीं मिलता | 
7र देवघर के सरदार पंडा ने, जो उस मन्दिर के प्रबन्धक हैं, सूचना दी थी कि 
एस मन्दिर मैं न तो हरिजनों का प्रवेश निषिद्ध है ओर न उन लोगों को जामे पर 
उन्हें कोई आपत्ति ही होगी । सूचना मिलने पर ही विनोबाजी ने मन्दिर में जाने 
का निर्णय किया | मन्दिर मैं जाने के बाद जो घटना हुईं, उसे सत्र लोग जानते 
[। पंडों ने जिस तरह विनोबाजी के साथियों को मारा-पीणा ओर उन पर भी 
प्ह्मर किया, वह नैतिक ओर धार्मिक दृष्टि से तो निनदनीय है ही, साथ ही हरि- 
ऩनों को मन्दिर में न जाने देना भारतीय संविधान के अनुसार भी अपराध है। 
[सतत घटना पर विनोबाजी ने निम्न वक्तव्य दिया | | 

कल वैधनाथधाम मैं हरिजनों को लेकर अपने साथियों के साथ हम 
पह्ददेवजी के दर्शन के लिए गये। महादेवजी के दर्शन तो हमें नहीं मिल सके, 
नेकिन प्रसादस्वरूप उनके भक्तों के हाथ की मार अ्रवश्य मिली । इस सिलपिले 
पं लोग हमसे पूछते हैं, इसलिए में यह निवेदन उपस्थित कर रहा हूँ । आरम्भ 
में यह कह देना चाहता हूँ कि जिन्होंने मारपीट की, उन्होंने अज्ञानवश वैसा 
कया | इसलिए में नहीं चाहता कि उन्हें कोई सजा मिले | मुझे इस बात से . 
ब्रहुत ही संतोष हुआ कि जो सेकड़ों भाई मेंरे साथ गये थे, तमी शान्त रहे | 
इतना ही नहीं, मेरे साथियों ने, जिन पर बहुत ज्यादा मार पड़ी, कहां कि 'डस 
तमय हमारे मन मैं कोई गुस्सा भी नहीं था ।' में समभता हूँ कि जिस देश में 
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ऐसे निर्वेर सेवक मौजूद हों, सचमुच उस पर प्रभु की कृपा है। मारपीट करने 
वाले तो केवल क्रोध के वश हो गये थे, क्योंकि उस समय उन्होंने स्त्री-पुरुष का ' 
भी भेद न पहचाना । मुझे विश्वास है कि यह भेदासुर का अन्तःकालीन श्राक्रोश 
ही सिद्ध होगा । 


जबद॑स्ती से या केवछ कानून के बल से मन्दिरूप्रवेश करने की मेरी इच्छा 
नहीं थी | उल्टे मैंने यह रिवाज रखा है कि जहाँ हरिजनों को प्रवेश नहीं 
मिलता, उस मन्दिर मैं में जाता ही नहीं | पर यहाँ हमने जब पूछा, तो कहा. गया 
कि मन्दिर मैं हरिजन जा सकते हैं। इसीलिए, हम लोग शाम की प्रार्थना के बाद 
श्रद्धापूवंक दर्शन के लिए निकले | रास्ते में हम लोगों ने मौन रखा था । मैं तो 
मन-ही-मन महादेव की स्त॒ति के वैदिक-सूक्त का चिन्तन करता जा रहा था | 
उस हालत मैं जब हमारे ऊपर अनपेक्षित मार पड़ी, तो उससे मुझ पर एक विशेष 
उत्साह चढ़ा। साथियों ने मुझे घेर लिया था, इसलिए मारनेवाले मुझ पर जो 
भी सीधा प्रहार करते, उसे साथी लोग भेल लेते, फिर भी यज्ञशेष के तौर पर 
कुछ मुझे भी चखने को मिला | जिनके चरणों का मैं दास कहलाता हूँ, उन पर 
भी इसी धाम मैं ऐसा ही प्रह्यर किया गया था, वह घटना मुझे याद आरा गयी । 
वही भाग्य मुझे प्राप्त हुआ, इसलिए कुछ धन्यता अनुभूत हुई । 

मैंने पहले ही कहा है कि में नहीं चाहता कि किसीको सजा मिले | लेकिन 
स्वराज्य के संविधान का स्पष्ट उल्लंघन हुआ है। उसका परिमारजन छोटी-छोटी 
सजा से हो भो नहीं सकता।। अतः ऐसी घटना दुबारा न होने पाये, इसका 
बन्दोबस्त होना चाहिए। मैं तो समझता हूँ कि ऐसे देवस्थान पर सश्कार कब्जा 
कर ले, तो भी अनुचित नहीं होगा और शायद उससे ठीक बन्दोबस्त हो 
सकेगा । मैं यह कोई सुझाव नहीं पेश करता, बल्कि एक प्रकट चिन्तन कर रहा हूँ । 

यह विज्ञान का जमाना है। हरणक धर्म बुद्धि की कसौटी पर कसा जा 

रहा है। यह ध्यान में रखकर हमारा समाज बरतेगा, तो अच्छा होगा | 

देवघर 
२०-६० ७३ 


| 
साम्ययोग का समग्र दशन ३३१ 


भूमिदान-यज्ञ के पीछे जो मूल विचार है, उसका नाम हमने “साम्ययोग! 
रखा है। हम इसी साम्ययोग के आधार पर सर्वोद्य-समाज का निर्माण करना 
चाहते हैं । सर्वोदय-समाज के बारे मैं आप जानते ही हैं. कि वह बहुधंख्य्कों का 
नहीं, सारे समाज का हित चाहता है। जिस साम्ययोग की बुनियाद पर यह विचार 
खड़ा है, आज उसीके बारे में हम विस्तार से समझना चाहते हैं। आप जानते 
हैं कि आज दुनिया में तीन विचार चल रहे हैं, जिनमें एक तो पूँलीवाद है, जो 
पुराना विचार है। इसका दावा है कि हम क्षमता पैदा करना चाहते हैं | दूसरा 
लोकशाही समाजवाद का है और तीसरा है साम्यवाद | साम्पवाद का दावा है कि 
हम सबको समान भाव से जीवन की सब चीजें देना चाहते हैं | 

क्षमतावादी पूँजीवाद 

दुनिया में प्रचलित इन तीनों विचारों में से हम पहले पूँजीवाद की छे छें | 
पूँजीवाद, जैसा कि मैंने अभी कहा, ऋमता का हामी है। वह कहता है कि कुछ 
लोगों की योग्यता कम है, इसलिए उन्हें कम मिलना चाहिए.। कुछ लोगों की 
योग्यता ज्यादा है, इसलिए, उन्हें ज्यादा मिलना चाहिए.। वह योग्यता के अनुसार 
पारिश्रमिक देकर समाज में क्षमता छाना चाहता है। इससे कुछ लोगों! का जीवन 
ऊँचे स्तर तक चला गया है, लेकिन बहुत सारे लोगें। का जीवन तो बिल्कुल 
खाई मैं गिर गया है। पूंजीवाद के पास इसका कोई इलाज नहीं है। उसका तो 
साफ कहना है कि जो नालायक है, उनके लिए इसके सिवा कोई मार्ग नहीं कि वे 
नालायक बने रहें श्र जो लायक हैं, वे दुनिया के सुख-साधनों से लाभ उठायें, 
यह अनिवार्य है। इसीलिए, आज दुनिया दुःखी है ओर पूँजीवाद के समर्थक मी 
कम हैं। फिर भी वह चल रहा है। लेकिन आज नहीं, तो कल वह टूटने- 
चाला ही है। 


श्द्र - सूदाच-रंया 


 लोकशाही समाजवाद_, 
लोकशाही. मैं हरणक को एक वोट रहता है। वोट के बल पर सारा काम 
चलता है। उसमें अल्पसंख्यकी की रक्षा नहीं होती, बहुसंख्यकों की होती है। 
लोकशाही समाजवाद का कहना है कि उसमें सबकी रक्षा ही है, किन्तु इसके कारण 
निर्माण होनेवाली बुराइयों को दुरुस्त करने का इलाज समाजवाद के पास नहीं है। 
जब तक बहुसंख्यकी की राय से ही अल्पसंख्यकी के हिंत की र्ता करने को 
कोशिश की जायगी, तब तक पूरा समाजवाद नहीं आ सकता | | 
ह वर्ग-संघषबादी साम्यवाद 
कम्युनिज्म ( साम्यवाद ) कहता है कि आज के ऊँचे वर्ग को खतम किये बगैर 
समता नहीं आ सकती । वग-संघर्ष और जिनके हाथ में सत्ता है, उन्हें खतम किये 
बिना चारा नहीं। उतनी हिंसा अब छाजिमी और घर्मरूप है। किन्तु स्पष्ट है कि 
इस विचार से भी दुनिया में शांति नहीं हो सकती, क्योंकि हिंसा मेँ से प्रतिहिंसा 
ही निर्माण होती है, चाहे थोड़ी देर वह सिर दबाकर बैठ जाय | इतना ही नहीं, 
उसके कारण मनुष्यता का मूल्य ओर प्रतिष्ठा भी घट जाती है | 
आत्मवाद पर आाधुत साम्ययोग 
किन्तु साम्ययोग का मानना है कि हरएक मानव में एक ही आत्मा समान रूप 
से असती है । साम्ययोग मानव-मानव मैं भेद नहीं करता, बल्कि मानवन-श्रात्मा 
और प्राणिमात्र की आत्मा मैं भी बुनियादी भेद नहीं मानता। हाँ, इतना ही 
मानता है कि मानव की आत्मा में जो विकास संभव है, वह दूसरे प्राणियों की 
आत्मा मैं नहीं हो सकता । मानवों मैं भी सबका विकास समान नहीं होता, यद्यपि 
. शिक्षण से विकास संभव है। किन्तु प्राणियों की आत्मा का शिक्षण के बावजूद 
विकास संभव नहीं । चूंकि सृष्टिमात्र मैं एक ही आत्मा का अधिष्ठान है, इसलिए, 
| तक हो सके, हमें प्राशिमात्र की रक्षा का प्रयत्न करना चाहिए | 
साम्यवाद! और 'साम्ययोग' मैं यही अन्तर है कि साम्यवाद आत्मा की 
एकता को नहीं मानता और साम्बयोग मानता है। इतना ही नहीं, साम्ययोग उसके 
आधार पर गहराई मैं भी जाना चाहता है । इसीलिए, नैतिक, आर्थिक, सामाजिक 
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ओर राजनैतिक क्षेत्रों मैं इसके क्रांतिकारी परिणाम होते हैं | जब हम एक बुनियादी 
आध्यात्मिक विचार गअहरण करते हैं, तो जीबन की अनेक शाखाओं में प्रवेश करते 
हैं| अपनी बुद्धि-शक्ति के माल्कि हम नहीं, भगवान्‌ हैं। और चूँकि हमारे सभी 
गुण समाज के लिए, हैं, इसलिए, हमें चाहिए कि अपने पास की सारी शक्तियों को 
ईश्वर की देन मानें ओर समाज को अर्पण कर दें। हम तो अपने शरीर के मी 
मालिक नहीं, उसके ट्रस्टी मात्र हैं | साम्ययोग कहता है कि सम्पत्ति किसी रूप में 
भी क्यों न हो, उसके मालिक हम नहीं हैं। साम्बयोंग और साम्यवाद मैं यही 
बड़ा भारी फर्क है 


“टटस्टीशिप? का क्रांतिकारी विचार 


आज तक लोग अपने को सम्पत्ति का मालिक मानते आये | उसमें हितों का 
विरोध निर्माण होता है | किन्तु जहाँ 'ट्रस्टीशिप! का विचार आता है, वहाँ पूरी 
वैचारिक क्रांति होती है। याने अपनी-अपनी चीजों पर हम जो अपनी माल- 
कियत मानते हैं, वह गलत है | हमारे पास जितनी भी शक्तियोँ हैं, समाज की 
सेवा के लिए हैं, व्यक्तिगत स्वार्थ साथनें के लिए नहीं। व्यक्तिगत स्वार्थ तो 
अपने स्वार्थ को समाज के चरणों में समर्पित कर देने मैं ही है। सारे समाज को 
अपना स्वार्थ अरपण कर देना और समाज के हित के लिए. सतत प्रयत्न करना 


ही हमारा स्वार्थ है । यही मैतिक विशेषता साम्ययोग मैं से निर्माण होती है | 
साम्ययोग की अथनीति 


अब हम साम्ययोग के कारण आशिक क्षेत्र मैं मी किस प्रकार क्रांति होती है, 
यह देखें | हमारे पास जो भी शक्तियों हैं, उन्हें हम अपनी नहीं मानते । कोई भी 
व्यक्ति अपनी द्क्तिमर समाज का पूरा काम करता है, तो वह रोदी का हकदार 
हो जाता है। एक बिना अँख का आदमी, अपनी इस कमी के बावजूद जो कुछ 
बनता है, पूरी शक्ति से करता है, तो वह खाने का हकदार है, भले ही आँखवाले 
की अपेक्षा उसकी सेवा की मात्रा कम हों । कम-ज्यादा शक्ति के अनुसार सेवा 
कम-ज्यादा हो सकती है । किन्तु पोषण भोतिक वस्त है ओर सेवा नेतिक वस्तु । 
नैतिक वस्तु की कीमत भोतिक वस्तु से नहीं हो सकती | क्या किसी द्वबते हुए. को 
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बचाने की दस मिनट की सेवा का मूल्य रोजी के हिसाव से आका जा सकता है ! 
माँ अपने बच्चे की सेवा करती है, लड़का अपने पिता की सेवा करता है, मंत्रों 
अपने समाज की सेवा करता है; छेकिन इन सब्र कार्मों की कीमत पेसो में नहीं 
आकी जा सकती । भला जिस सेवा में हुदय डाला गया हो, उसकी कीमत पेसे में 
कैसे हो सकती है ! पुत्र ने माता को जो कुछ दिया, विद्यार्थी ने गुरु को जो कुछ . 
दिया, किसान ने समाज को जो कुछ दिया, उसकी कीमत नहीं हो सकती | 
मैतिक मूल्यों के समान आशिक क्षेत्रों में भी श्रम का सूल्य समान होना. 

चाहिए.। किन्तु आज इससे त्रिडकुल उल्टा होता है। आज शारीरिक काम की अ्रपेत्षा 
जैद्धिक काम की मजदूरी ज्यादा दी जाती है । उसकी प्रतिष्ठा भी ज्यादा होती है | 
टेकिन इस तरह का फर्क बिलकुल बेबुनियाद है। चूँकि साम्ययोग का विचार 
आत्मा की समता पर निर्भर है, इसलिए आर्थिक ज्षेत्रों मैं भी वह कोई भेद 
स्वीकार नहीं कर सकता । हाँ, सेवक की भूमिका के अनुसार सेवा के प्रकारों में 
भेद हो सकता है| जो सेवा माँ कर सकती है, वह पुत्र नहीं कर सकता। जो सेवा 
पुत्र कर सकता है, वह माँ नहीं कर सकती । जो सेवा स्वामी कर सकता है, वह 
सेवक से बन नहीं पाती । सेवक से जो सेवा बन आती है, वह स्वामी से नहीं बन 
पाती | भाई जो सेवा कर सकता है, वह बहन नहीं कर सकती ओर न बहन का 
काम भाई ही कर सकता है | इस तरह व्यक्ति-मेद और शक्ति-भेद के अनुसार सेवा- 
भेद भले ही हो, लेकिन चिंता सबकी समान होनी चाहिए) हरएक डँगली कम- 
चेश काम देती है, पर वे हैं सत्॒ समान, मले ही एक से जो काम होता है, वह 
दूसरी से नहीं हो पाता | इसी तरह समाज मैं हरएक की सेवा का प्रकार भिन्‍न 
हो सकता है, पर उसका आर्थिक मूल्य समान ही होना चाहिए । 

५ साम्ययोग के सिद्धान्त के अनुसार जब नेतिक मूल्यों में अन्तर नहीं आता, 
वी आशिक ज्षेत्र में भी अन्तर न आना चाहिए। हरएक को विकास का पूर्ण मौका 
मिले, ताढीम का अबकाश मिले । विद्यार्थी अपनी ग्रहण-शक्ति के अनुसार 
तालीम अहण करेंगे | यह नहीं हो सकता कि फलाना लड़का गरीब का है, इसलिए. 
उसकी तालीम का प्रवन्ध नहीं और कलाना लड़का श्रीमान्‌ का है, इसलिए, उसकी 
तालीम का प्चन्ध है । अगर हम इस तरह समाज के मूल्य रखेंगे, तो सबका 
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विकास न हो सकेगा | समान मौका मिलने पर जिसमें जो योग्यता होगी, वह उस 
- धग्धे मैं प्रवेश कर सकेगा। मजदूरी का परिणाम कम-बेश होने पर विकास गलत 
तरीके से होगा ओर व्यथ्थ ही दूसरे क्षेत्रों का आकर्षण होगा, जैठा कि आज हो 
रहा है। समान वेतन से यह चृत्ति रुकेमी । 
विकेन्द्रीकरण 
इस विचार का आशिक क्षेत्र में यह परिणाम होगा कि गाँव-गाँव पूर्ण 
स्वावलंत्री बनेंगे | अनाज, कपड़ा, घी; दूध आदि प्राथमिक आवश्यकताओं की 
सभी चीजें हर गाँव में पैदा होंगी ओर हर गाँव स्ववं-पूर्ण बनेगा । बह भी पूर्ण 
ओर बह भी पूर्ण होगा, दोनों की पूर्णता से समता का निर्माण होगा | अगर यह 
भी अपूर्य रह्य और वह भी अपूर्ण रह, तो दोनों की अपूर्णता से समता निर्मित 
नहीं हो सकती । बुनियादी चीज की पूर्ति देहातों में ही होनी चाहिए । भगवान्‌ 
ने सबको परिपूर्ण बनाया है। अक्‍ल ओर ताकत कम-बेश होती है, पर भगवान्‌ 
की योजना इतनी विकेंद्रित है कि सबका विकास हो सकता है | बैंसी ही विकेंद्रित 
योजना हम चाहते हैं । अगर आशिक क्षेत्र मैं समता न होगो, तो ऊँच-नीच 
का भेद बढ़ेगा, परावलंचन पैद। होगा और एक आत्मा दूसरी आत्मा की गरुन्ञाम 
बनेगी | इसलिए हम विकेंद्रित अ्र4-व्यवस्था चाहते. हैं । 
साम्ययोग की राजनीति और समाजनीति 
इसी तरह राजनैतिक ज्षेत्र में मी हमारे आज के मूल्य बदल जायेंगे। हम 
न सिर्फ शोपण-रहित, बल्कि शासन-मुक्त समाज की रचना चाहते हैं। साम्पयोग 
की कल्पना के अनुसार शासन गाँव-गाँव में बैंट जायगा। याने गाँव-गाँव में 
अपना राज होगा, मुख्य केंद्र में नाममात्र के लिए सत्ता रहेगी । इस तरह होते- 
होते शासन-सुक्त समाज बन जायगा । 
सामाजिक क्षेत्र मैं भी जाति-भेद या ऊँच-नीच का भाव न रहेगा। अगर 
किसीमें ब्राह्मण का गुण है, तो उसे उसके कारण दूसरों से अपने को उच्च मानने 
का कोई कारण नहीं | इसी तरह मेहतर, चमार आदि भी नीच नहीं समझे जा 
सकते | उनके बिना भी समाज का काम नहीं चलता । 
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क्रांति : नैतिक मूल्यों में परिवर्तन 

इस तरह साम्ययोग नेतिक, आर्थिक, राजनीतिक ओर सामाजिक क्षेत्रों मैं परिः 
बतेन छाना चाहता है। इसीको क्रांति! कहते हैं| आजकल लोग हिंसा को ई 
क्रांति! समभतै हैं । किन्तु जहाँ बुनियादी चीजों मैं क्रांति नहीं, वहाँ ऊपर-ऊपर 
के परिवर्तन को क्रांति कहना गलत होगा। क्रांति तभी होती है, जब हम अपने - 
नैतिक जीवन मैं परिवर्तन करते हैं। हमारा दावा है कि साम्ययोग .नैतिक मूल्यों, 
मैं परिवर्तन करता है, क्योंकि उसकी बुनियाद आध्यात्मिक है और वह जीवन की 
सारी शाखा-उपशाखाओं में आमूलाग्र क्रांति करता है। 
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ह भूदान तो एक फच्चर है। आरंभ मैं विचार समझने के लिए मोह- 
ममता से मुक्त होने का यह विचार है। लेकिन मुक्त हों केसे ! तो शुरू करना 
है जमीन की मालकियत से, मुक्ति पाने के काम से | दान देना किसी पर मेहस्वानी 
नहीं | हमारी आखिरी कल्पना तो यह है कि गाँव की जितनी भूमि है, वह सब 
गाँववालों की है। आगे चलकर हम यह कहेंगे कि अगर प्रांत मैं भूमि कम और 
लोग ज्यादा हैं, तो इस ग्रान्त के लोग उस प्रांत मैं जाकर बस सकते हैं) इसी 
तरह इस देश के दूसरे देश में भी जा सकें। आखिर समग्र प्रथिवीमाता पूर्ण मुक्त 
है। जो जहाँ रहना चाहे, रह सके, जो जहां सेवा करना चाहे, कर सके | इस 
तरह हम दुनिया के नागरिक बनना चाहते हैं। ओर आर्थिक, सामाजिक तथा 
राजनैतिक भेद्‌ रखना नहीं चाहते | जमीन कम हो या वहुत, परमेश्वर की देन 
है। हम उसके मालिक नहीं बन सकते | हिन्दुस्तान के लोग हिन्दुस्तान के 
- मालिक, जर्मनी के लोग जर्मनी के मालिक, यह विचार ही गल्त है | जितनी 
सारी हवा है, जितना सारा पानी है, जितनी सारी रोशनी है और जितनी सारी 
धरती है, वह सारी-की सारी सबकी है। यही हमारे साम्ययोग की व्यापक दृष्टि है 
बाराहार 
२६-६- ७३ 
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हमारा देश बड़ा है। लेकिन वह थो ही बढ़ा नहीं वना, इसके पीछे मद्यन 
सभ्यता और संस्कृति पड़ी है| बहुत दीर्घ प्रयत्न हुआ है ओर उसीके परिणाम- 
स्वरूप यह देश बड़ा बना है। उस प्राचीन सभ्यता का सन्देश देश के इस सिरे 

स सिरे तक पहुँचाया जा चुका है। उन दिनों, जब कि आज की तरह संदेश 
पहुँचाने के बड़े-बड़े साधन मौजूद नहीं थे, पैदल-ही-पेदल घम और गॉव-गाँव, 
घर-घर जाकर जवान से सन्देश पहुँचाना पड़ता था, सर्बंत्न विचार से सफूर्ति 
निर्माण हुई, दे के कोने-कोने में विचार जा पहुँचा | 


उत्तर ओर दक्तिण का मिलन 


एक जमाना था, जब्र कि उत्तर ओर दक्षिण मारत में उतना सम्बन्ध नहीं' 
था, जितना आज है। उत्तर में बुद्ध, महावीर पैदा हुए ओर उनका संदेश 
दक्षिण भारत तक पहुँचा | बुद्ध और महावीर प्रचार करते गये, परिणामस्वरूप 
दक्षिण ओर उत्तर मारत एक बन गया। उनके जमाने के पहले यह सन्देश 
वैदिकों ने अपने ढंग से फैछाया, पर उसे व्यापक स्वरूप देने का काम बुद्ध और 
महावीर ने किया। बैंदिक विचार-घारा उत्तर भारत से निकली ओर दक्षिण 
में रामेश्वर में जाकर मिल गयी | उसके वाद विचार की दूसरी लहर दक्षिण से 
निकली ओर उत्तर में आने ढछगी | शंकराचार्य, रामानुज, माधव आदि प्रचारक 
निकले ओर उन्होंने जो सन्देश उत्तर से दक्षिण पहुँचा था, उसमें अपनी विशेषता 
डाल और वृद्धि कर वापस उत्तर भारत में पहुँचा दिया । दक्षिण में आत्मज्ञान का 
जो विचार गया, दक्षिणवालों ने उसमें भक्ति की वृद्धि की ओर भक्ति के साथ- 
साथ उसे उत्तर-भारत मैं वापस पहुँचा दिया। परिणामस्वरूप उत्तर और 
दक्षिण भारत वैचारिक दृष्टि से एक राष्ट्र बना | वैसे तो यहाँ अनेक प्रान्तों में अनेक 
राज्य थे, लेकिन कश्मीर से कन्याकुमारी तक विचार का राज्य एक ही चला 


८८ ' भूदान-गंगा 


और लोगों को उससे प्रेरणा मिली | काशी के लोग गंगा का पानी लेकर दक्षिण 
जाते और रामेश्वर में भगवान्‌ के मत्तक पर अभिषेक करते | उघर दक्षिण के 
लोग समुद्र का पानी लेकर उत्तर आते और काशी के विश्वनाथ पर अभिषेक 
करते | बुद्ध और महावीर ने गंगा का पानी दक्षिण भारत तक पहुँचाया। इस 
त्तरह दक्षिण भारत मैं अत्यन्त ज्ञानवान्‌ , भक्तिमान्‌ , आचाये, सन्‍्त पुरुष निकले 
ओर उन्होंने सारे भारत मैं मक्ति-मार्ग फेलाया | 


हमारी प्राचीन एकता 


कुछ लोगों का खयाल है कि अंग्रेजों ने इस देश को एकता प्रदान की, पर . 


चह गलत है । अंग्रेजों की कोशिश तो यही रही कि इस देश के जितने टुकड़े हो 
सकें, उतने किये जायें । परिणामस्वरूप आप देख रहे हैं कि पाकिस्तान अछग 
हुआ, त्रह्मदेश (बर्मा ) भी अलग हुआ और लंका भी अलग हो गया । वास्तव 
मैं भारत की एकता यहाँ के बुनियादी विचार पर स्थिर हुई है। अंग्रेजों और 
चूसरे देशों के इतिहासकारों ने भी यह जान लिया कि सारा हिन्दुस्तान एक है | 
यही कारण है कि यहाँ जो मराठों और राजपूतों के बीच जो लड़ाइयोँ हुईं, वे 
इतिहास मैं शह-युद्ध ( सिविछ वार ) कही गयीं । ऐसी ही लड़ाइयाँ यूरोप मैं होती 
हैं, पर वे सिविल वार! नहीं मानी जातीं | हिन्दुस्तान के खयाल से देखा जाय 
तो वे सिविल वार ही थीं, फिर भी वे राष्ट्रीय मानी ययीं | सारांश, 
अंग्रेजी के यहाँ आने के पहले ही समूचा हिन्दुस्तान एक हों छुका था। 
उत्तर हिन्दुस्तान से दक्षिण हिन्दुस्तान तक परस्पर विचारों की लेन-देन हुईं । 
'इस तरह बहुत ही विशाल प्रयत्न और विचार>प्रचार के बाद हिन्दुस्तान एक 
.... हुआ है। " 
ह विज्ञान से विश्वव्यापी विचार-प्रचार 

अब मौका आया है कि विचार के ये आन्दोलन एक देश तक ही सीमित 
नहीं रह सकते, बल्कि पूरब से पश्चिम ओर पश्चिम से पूरत्र बहने लगेंगे। जैसे यहाँ 
उत्तर से दक्षिण ओर दक्षिण से उत्तर विचार गये, वैध ही विज्ञान ने यह हालत 


पे 


ला दी है कि अब सारी दुनिया के विचार हिन्दुस्तान मैं आयेंगे ओर हिन्दुस्तान से 
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मरे देशों में जायेंगे । विज्ञान जब से आया, तब से देशव्यापी आन्दोलन के बजाय 
विश्वव्यापी आन्दोलन होने लगे हैं। पूरब के देश विज्ञानहीन थे और पश्चिम 
में विज्ञान शुरू दो गया था। वहाँ से वह यहाँ पहुँच गया । तत्र छाजिमी था कि 
विज्ञान-विहीन विज्ञानवालों के वश हो जायें | जैसे उत्तर भारत से आत्म-शन 
दक्षिण पहुँचा, तो दक्षिण भारत उत्तर भारत के वश हो गया और दक्षिण 
भारत से भक्ति-मार्ग उत्तर मारत पहुँचा, तो उत्तर दक्षिण भारत के वश हो गंया | 
उसी तरह अब विज्ञान का प्रचार पश्चिम मैं होकर वह वहाँ से बहता हुआ पूरब में 
आया, तो दूसरे राप्ट्र उसके वश हो गये । यह कोई दुःखद घटना नहीं | इस तरह 
एक देग्य का दूसरे देश पर जो आक्रमण हुआ, उसे हम दूर दृष्टि से देखते हैं और 
इसीलिए, उसे दुःखद नहीं मानते, यद्यपि उसमें बहुत-सी दुःखद बातें हुई हैं । 
सामूहिक अहिंसा का निर्माण 

हिन्दुस्तान की आध्यात्मिक संस्कृति पर ज्यों! ही पश्चिम के विज्ञान का रंग चढ़ा, 
त्यों ही उसमें एक नया विचार निर्माण हुआ, जिसे हम 'सामृहिक अर्िसा” कहते 
हैं । यह हिन्दुस्तान के आध्यात्मिक विचार ओर पतश्चिम के विज्ञान के घंयोग से 
हुआ है। जहाँ आत्मा के दर्शन होते हैं, वहाँ हमारे, जीवन में न्यूनाघिक प्रमाण 
में अहिंसा आ ही जाती है। फिर भी वह सामूहिक नहीं हो पाती थी, क्योंकि विज्ञन 
के कारण आज मानव-समाज एक-दूसरे से जितना सम्बद्ध हो गया है, उतना उस 
जमाने मैं नहीं हुआ | इसलिए अ्रहिंसा के जो भी प्रयोग होते, व्यक्ति व्यक्ति के 
पीछे ही होते। किन्तु आज जो सम्पर्क होते हैं, वे केवल व्यक्तियों के बीच के नहीं रहते, 
बल्कि सामाजिक हो जाते हैं । एक राष्ट्र का दुसरे राष्ट्र के साथ तथा एक समाज 
का दूसरे समाज के साथ सम्पर्क और संघ हुआ करता है। 

सारांश, पश्चिम के विज्ञान और हिन्दुस्तान के आध्यात्य के संयोग से सामूहिक 
अहिंसा का आविर्माव हुआ और हमने अहिंसा से स्वणज्य प्रात किया। अब 
पूरत्र की बारी आयी कि वह पश्चिम को सामूहिक अहिंसा का विचार पहुँचाये। 
मनु ने कह्द है 

“एएतदेशप्रसूतस्य सकाशादसजन्मन: . । 
स्व स्व चरित्र शिवयेरन्‌ प्थिव्यां सर्वंमानवाः ॥* 


३8० भूदान-गंगां 


हिन्दुस्तान के श्रेष्ठ जनों से प्रथिवी के समस्त मानवों को चरित्र की शिक्षा 
मिलेगी, यह जो मनु की भविष्यवाणी थी,-वह महात्मा गांधी के आ जाने 
से सफल हो गयी है। हम महात्मा गांधी को व्यक्ति नहीं, विचार के प्रति- 
निधि मानते हैं | जो विचार किसी जमाने मैं समाज के लिए. अत्यन्त जरूरी 
होता है, उसका प्रचार करने के लिए जो निमित्तमात्र पुरुष होते हैं, वे पुरुष 
नहीं, मीतिमान्‌ विचारक होते हैं। पश्चिम में ऐसे कई महान्‌ वैज्ञानिक पैदा 
हुए न्यूटन से पार्शल तक वैज्ञानिकों की एक बड़ी मारी परम्परा ही चली थी। 
जैसे प्राचीन काल मैं सन्‍्तों की परम्परा चली, वैसे ही आधुनिक काल मैं वैज्ञानिक 
महापुरुषों की परम्परा चली | रू 

विज्ञान से संस्कृति और विकृृति का निर्माण 

प्रकृति से संस्क्ृति ओर विकृति निर्मित होती है। विकृति निर्मित होती है, 
तो बुरे काम होते हैं और संस्कृति बनती है, तो अच्छे काम होते हैं। प्रकृति 
वैज्ञानिकों के हाथ में थी ओर इसी कारण कई अच्छे काम हुए । क्या कोढ़ियों की . 
सेवा करना वैज्ञानिक युग के पहले हम सोच सकते थे १ पर इंसाइयें ने उस काम , 
को उठाया | वह विज्ञान का ही परिणाम है। ईसाई लोग हिन्दुस्तान, चीन, 
जापान, अफ्रीका गये ओर जगह-जगह उन्होंने विज्ञान के आधार पर कितने ही 
सेवा-कार्य किये, जिसका गुणगान हमें करना ही पड़ेगा | यह विज्ञान के जरिये 
संस्कृति का जो प्रदर्शन हुआ, उसीका परिणाम है । राजा-महाराजा और वीर पुरुषों 
द्वारा जहाँ विज्ञान का प्रचार हुआ, वहीं उनके द्वारा दूसरे देशों पर अधिकार, 
करना, उन्हें गुलाम बनाना आदि बुरे काम भी हुए. । ये सब विज्ञान की विक्वति 
मानी जायगी। मल प्रकृति में से कुछ संस्कृति, तो कुछ विक्षति पैदा होती ही है 

. आरे वही उस उंस्कृति का सुख और दुःख या पाप-पुण्य हो जाता है। आप देखेंगे 
. कि हिन्दुस्तान में दक्षिण से जो सत्‌ विचार पहुँचे, उनके साथ कई जुल्म भी 
हुए। विज्ञान का भी यही हाल हुआ | 
परमेश्वर की इच्छा से भूदान-यज्ञ 

जो दृश्य हिन्दुस्तान मैं देशव्यापी तौर पर उपस्थित हुआ, वही आज विश्व- 

व्यापी तौर पर होने जा रहा है | पश्चिम को पूरब से सामूहिक अहिंसा का विचार 
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जाने का आरम्म तो हमारे अ्रहिंसा से स्वराज्य प्रात करने से ही हो गया है | 
भूदान-वन्न में कंजूस भी दान दे रहे हैं | यह विनोत्ा का पुण्य नहीं, एक महान 
विचार है, जो विज्ञान के कारण पेदा हुआ है | इसे हम ईश्वरीय इच्छा ही मानते 

+ भोग-परायण और लोभी छोग हजारों की तायदाद मैं त्याग का सन्देश चुनने 
आते है | इसके माने यह हं कि परमात्मा ही चेतन को जड़ और जड़ को चेतन 
कर रहा है ओर इसका स्पष्ट दर्शन विनोंत्रा को हो रहा है। 


दो साल पहले २ अक्तूबर को, जब्र हमारा निवास सागर में था, केवल 
२० हजार एकड़ जमीन मिली थी। उसी दिन मैने पहले-पहल जाहिर किया था 
कि हमें पांच करोड़ एकड़ जमीन हासिल करनी है। आज दो साल के बाद आप 
देखते हैं कि वीस हजार से बीस लाख वन गये, याने सौगुना बृद्धि हो गयी है। 
उन दिनों लोग गणित करते श्र कहते कि 'इस तरह तो इसे पूरा होने में 
पाँच सो साल लगेंगे ।” किन्तु अब वे ही हिसाब लगायें, तो कहेंगे कि पाँच सौ 
साल मैं नहीं, पांच साल में यह हो जायगा। जो गणित पहले पाँच सो साल की 
बात करता था और आज पॉच साल की वात करता है, वह सारा-का-सारा गलत 
है। वह मानवीय गणित है ओर बह जो काम हो रहा है, वह ईश्वरीय गणित का 
है। इसमें आप देखेंगे कि कंजूस के जरिये बड़े-बड़े त्याग होंगे, और डरपोक के 
जरिये हिम्मत के काम होंगे; क्योंकि परमेश्वर जड़ को भी चेतन बना देता है। 


आत्मज्ञान और विज्ञान मिलकर जो परिणाम हुआ, हिन्दुस्तान के जरिये 
उसका प्रकाश सारी दुनिया में फेले, यह परमेश्वर बोल चुका है। नहीं तो कौन 
ये पंडित नेहरू, जिनकी आवाज कोरिया की शांति के लिए पहुँच जाती ओर वहाँ 
शान्ति हो जाती । परमेश्वर ने ही हमें अहिंसा से आजादी दिलायी, कंमजोरों को 
चलवान्‌ और अ्रहिंतक बनाया | चाहे यह नाटक के लिए ही क्यों न हो, पर 
चने तो सही | जिनके मन मेँ दवप था; वे भी लाठी के प्रहार सहते और जहाँ ल्लियाँ 
परदे के बाहर नहीं आरती थीं, वहीं वे शरात्र की पिकेटिंग के लिए दूकानों पर 
भी जा पहुँचीं)। इस तरह के दृश्य दीख पड़े | वह हिन्दुस्तान की अपनी ताकत 
नहीं, परमेश्वर की ही इच्छा रही | यह भूदान-यञ्ञ भी उसीका कार्य है। 
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परमेश्वर की लीता 

कम्युनिस्ट हमसे पूछते हैं कि 'क्या आप विश्वास रखते हैं. कि इतिहास मैं 
जो घटना नहीं हुईं, वह होगी १? हम कहते हैं कि जरूर होगी, इसलिए 
कि वह इसके पहले कभी नहीं हुई है। हम आपको निश्चित रूप से कहते 
हैं कि विनोवा मरनेवाला है, क्योंकि वह आज तक नहीं मरा । जो 
घटना इतिहास मैं नहीं होती, .उसे करना ही पढ़ता है। इसीलिए परमेश्वर 
नये-नये मनुष्यों को भेजता और उनसे वह कार्य करवाता है। जब तक ईश्वर 
है, तमी तक यह दुनिया है । ओर तब तक नित्य नये कार्य तथा उन्हें सम्पन्न 
करनेवाली पीढिया निर्मित होती ही रहेंगी। आपने रामायण तो सुनी ही होगी।. 
आखिर राम के पास कौन-से बम थे १ बन्दरों ओर भालुओं ने ही तो रावण का , 
काम तमाम कर दिया १ इसीके आधार पर हम कहते हैं कि हमारा यह काम 
आप सबके द्वारा होकर रहेगा । आप सत्र मानव नहीं, यह काम करने के लिए 
मानव रूप में देवता ही प्रकट हुए. हैं । यही कारण है कि जब लोग हमसे पूछते हैं 
कि क्या आप सममभते हैं कि इस तरह का काम आपसे होगा !? तो हम कहते 
हैं; 'भाइयो, यह काम हम नहीं कर रहे हैं, हमारी कोई ताकत नहीं, हमारी कोई 
हस्ती नहीं । यह काम तो परमेश्वर कर रहा है। 


करूँगा या मरूँगा 


हमने प्रतिशा कर ली है कि “(हम बिहार का मसला हल करके छोड़ेंगे, नहीं 
तो यहीं हमारी देह मुक्त हो जायगी |? यह संकब्प करने मैं हमें कोई हिचकिचाह 
नहीं हुई | हम समभते हैं कि यह संकल्प आप सबके जरिये पर्ण होगा। 
शेग पूछते हैं : 'बावा, आपने इसके लिए कौन-सा संगठन किया है ?? अरे, 
« भाषा की शक्ति संगठन की नहीं है, संगठन न करवाना ही बाबा की शक्ति है। 
अगर इसका अपना कोई संगठन होता, तो कांग्रेस बाबा के पीछे पायलछ-सी होकर 
न घृमती । पर वह समझती है कि इसमें कोई संगठन नहीं है। बाबा तो अकेला 
निकल पड़ा है, इसका किसी राजनैतिक पार्टी के साथ सम्बन्ध नहीं है । 
आपकी सममभ्ना चाहिए कि मेरा केवल राजनैतिक पार्टी से सम्बन्ध नहीं, 
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ऐसो बात नहीं, वल्कि किसी चामिक संस्था से भी सम्बन्ध नहीं है | हो तक कि 
सर्वादिय-समाज की छिस्ट (सूची ) में भी, जो हमारा कहलाता है, मेरा नाम 
नहीं है । में तो मनुप्य के नाते, परमेश्वर का कन्‍्दा इस काम में लगा हूँ । अगर 
आपका सहयोग न मिला, तो कुछ भी न होगा । 


एकता छी कीमिया 


कहते हैं कि बशिष्ठ के आश्रम में शेर-चकरी एक झरने पर एक साथ पानी 
पीते थे | इसी तरह इस भूदान-यज्ञ का ही परिणाम है कि मिक्न-मिन्र पक्तवाले 
एक साथ काम करने लगे हँ। तमिलनाड में जयप्रकाश और वहाँ की कांग्रेस 
कमेटी के अध्यक्ष श्री कामराज नादर १५ दिन एक साथ घूमे और एक हैं 
प्लेटफार्म पर बोले | उनको इस भूदान-बश्ञ ने एक साथ पानी पिलाया | हमारे 
काम की खूबी ही यह है कि हम शेर को अहिंसा और गाय को शौर्य सिखाना चाहते 
हैं । एक साथ रखने की यह कीमिया, यह शक्ति इस काम में है। इसीलिए हमने 
कहा कि यह 'युग-चर्म' काम कर रहा है | में इस बारे में भविष्य का इतना स्पष्ट 
दर्शन पा रह हूँ, जितना कि आपके चेहरे स्पष्ट देख रहा हैँ | पश्चिम से विज्ञान 
आया ओर श्रत्र पूरत्र से सामूहिक अहिंसा बनकर वहाँ जायगी, इसमें मुझे कोई 
शक्क नहीं, चाहे इसमें सेकड़ों वर्ष ही क्यों न लग जायें | 


हम भगवान्‌ के ओऔजार वे 


हमें तो मगवान्‌ के इस महान्‌ काम का ओजार बनना है। आखिर हमारा 
राष्ट्रीय गीत बनानेवाला कौन था ! वह एक सामान्य ही व्यक्ति है। वे अपने में 
कोई प्रतिमा महसूस नहीं करते | लेकिन एक सामान्य व्यक्ति को भगवान ने 
निमित्त बनाया और उसके जरिये उस ध्वज-गीत में, “विश्व विजय करके दिखलायें, 
तब होवे प्रण पूर्ण हमारा” इतने महान्‌ शब्द कहलयाये। आखिर 'विश्व-विज्ञया 
का श्र्थ क्या है ? दूसरें को गुलाम बनाना हमारा उद्देश्य नहीं है | अतीत में 
हमारे बड़े-बड़े साम्राज्य और वलशाडी सेनाएँ रहीं, तब भी हमने दूसरे देशों पर 
आक्रमण नहीं किया, यह इतिहास बतला रहा है | तब्र विश्व-विजय का अर्थ यही 
१३ 
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होगा कि हमारे विचार दुनिया में फेल, हमारे सदभाव, हमारी शुभ कामनाएँ 
6 हि से रे 5. ७ 
सबवत्र फेलें; तभी हमारा प्रण पूर्ण होगा--हमें सच्चा स्व॒राज्य हासिल होगा |” 


भागलपुर 
जुनपृ०- जुए्‌ 


युग के अधान गुण: निर्ममता, समता और समाज-निष्ठा ; ३४१ 


विचार का प्रचार तब होता है, जन्न मनुष्य उस पर आचरण करता है। जब 
आदमी आचरण की कसोंटी पर विचार कस लेता है, तब वाणी की सहायता 
निमित्तमात्र होती है ओर आचरण द्वारा ही वह फैलता है। इसलिए बचपन मैं, 
जब से मेने सावेजनिक सेवा-कार्य अपनाया, तभी से करीब बत्तीस साल चिन्तन 
करता ओर विचारों को आचरण की कसोटी पर कसंता रहा | अब मी मेरा वही 
काम जारी रहता, अगर आज बापू होते । किन्तु उनके अ्रमाव मैं मुझे निकलना 
पड़ा ओर अनुभव से जिन विचारों पर निष्ठा बेठी, जिन विचारों को परख लिया, 
उनका प्रचार करता रहता हूँ। भूदान-यज्ञ का तो एकमात्र बहाना है। यह 
तो इस जमाने की समस्या है, युग-घर्म है। उसे हाथ में लेकर अगर विचार 
का संशोधन करते हैं, तभी वह हृदय की गहराई तक पहुँचता है | किन्तु अ्रंगर 
युगधर्म के विरुद्ध विचार-संशोधन करते हैं, तो, वह योगी की प्रयोगशाला 
हो सकती है। अवश्य ही उसमें से कुछ गूढ़ विचार निकल सकते हैं; पर 
योगी की प्रयोगशाला के विचार-संशोधन से एक शास्त्र बनेगा, उस विचार का 
तत्काल समाज मैं फेल्ाव नहों सकेगा | समाज में प्रचार तो उसी विचार का होगा, 
जो प्रयोगशाल्य में परखा हुआ और जमाने की माँग के अनुसार भी होगा । 
सारांश, विचार कार्य-साधक होना चाहिए। ऐसे कार्य-साथक विचार जन्न दुनिया- 
के सामने रखे जाते हैं, तो रखने के लिए, जो निमित्तमात्र बन जाता है, उसकी 
कोई कीमत नहीं है । 
ऐसा ही विचार लोगों को सहज में अहण हो जाता है। जैसे गर्मी में तपी 
हुई जमीन वारिश की राह देखती है और वारिश होते ही उसे चूस लेती है, वैसे ही 
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युग-धर्मानुसार झुगप्रवतेक कार्बमसाथक विचार रखने पर जो लोग चिन्ताशील 
नहीं होते, वे मी उसे सुनने के लिए उत्सुक होते हैं। आज हिन्दुस्तान मैं जहाँ मी 
जायें, यही सुनाई देता है कि हमारा मैतिक स्तर गिर रहा है। लोग वासना 
मैं गिर रहे हैँ ।! इस तरह की निन्‍्दा परनिन्दा नहीं, आत्मनिन्दा हों जाती है । 
किन्तु इस तरह अपने को मोगासक्त माननेवाल्ा समाज भी त्याग का संदेश सुनने के 
लिए, उत्छुक रहता है | लोग हजारों की तादाद में त्याग का सन्देश सुनने के लिए, 
आते और उसे शान्ति से सुनते हैं| जैसे कोई प्यासा एकाग्र होकर पानी पीता है, 
बैसे ही भोगी लोग एकाग्र होकर त्याग का सन्देश सुनते हैं, क्योंकि उसके बिना 
उनकी प्रगति ही रुक गयी है । अब भोगी भी समझ गये कि भोग तभी होगा, 
जत्र उसके साथ-साथ त्याग चलेगा | इसीलिए मुझ जैसा योगी त्याग का सन्देश 
सुनाने आता है, तो छोग़ उसका उपकार मानते हैं । 


हम आत्मा हैं 


सारा मानव-समाज अनादिकाल से सतत विकास कर रहा है। वह युग के 
अनुसार अपने एक-एक गुण का चिंतन ओर विकास करता आया है। आत्मा 
मैं असंख्य गुण हैं | यदि तारिकाओं की गिनती कर सके या मिद्दी के कर्णों क 
हिसाव लगा सकें, तो आत्मा के गुणों की गिनती कर सकेंगे। ऐसे अनन्त गुणों 
से मंडित आत्मा हमसे अल्ग नहीं है। वह हमारे अत्यन्त निकट है। अनुमवी 
लोगों ने कहा है कि हम आत्मा ही हैं, फिर उसके निकट होने का सवाल ही नहीं 
उठता । शरीर, मन या इन्द्रियाँ हमसे दूर पड़ती हैं । शरीर कमजोर होता हैं, 
तो मनुष्य समझ जाता है कि यह कमजोर हो गया है | स्पष्ट है कि शरीर की कम- 
जोरी पहचाननेवात्य स्वयं कमजोर नहीं है; वह उससे अल्ग है। जैसे घर 
कमजोर हुआ, यह घर नहीं पहचानता, उसे पहचाननेवाला घर से अलग है, 
कैसे ही हम शरीर, मन और बुद्धि से सर्वथा अलग हैं। 

कई बार हम रात को सोना चाहते हैं ओर सोने का सारा सरंजाम इकछा 
रहता है, लेकिन घंटों नींद नहीं आती । सोचने की बात है, नींद की इच्छा रखने- 
वाला कीन है और नोंद न आने देनेवाला कौन हैं? अन्दर की बासनाओं ने 
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नहीं माना और नींद न आने दी। इसीलिए कहना पड़ता है कि आत्मा कुछ 
है, नो बुद्धि श्रोर मन से अलग है। अगर वह मन या बुद्धि होता ओर नींद 
चाहता, तो फोरन नींद आ जाती, किन्तु में नींद चाहनेबाला हूँ ओर नींद न 
चाहनेवाली बुद्धि मुझसे अलग है| श्रतः स्पष्ट है कि मन, बुद्धि, इन्द्रियोँ हमसे 
अलग हैं, पर आत्मा अलग नहीं | 
हर थुग में भिन्न-भिन्न गुणों को प्रधानता 

आप देखते हैं कि पूर्णिमा के दिन चन्द्र पूर्ण होता है, अष्टमी को आधा 
और द्वितीया कों कोर मात्र होता है। हर रात का अपना अलग-अलग 
चन्द्र होता है। हरएक चन्द्र की अपनी-अपनी विशेषता होती है ओर वह 
अपनी-अपनी ओर ध्यान खींच लेता है। इसी तरह आत्मा के अनन्त गुणों मैं 
एक-एक गुण एक-एक जमाने को अपनी-अ्रपनी ओर खींचता है और समांज उस 
पर अमल करके चलता है । 

एक जमाना था, जब लोगों ने स्वच्छुता का धर्म समझा। स्वच्छुता को 
परमगुण माना और उसका प्रयोग करना चाह । एक समय ऐसा था, जब 
लोगों ने काम-नियमन की कोशिश की ओर विवाह-संस्था बनायी | उस जमाने 
मैं सारे मानव-समाज मैं यही बात चली कि विवाह-संस्था कैसी हो । हिन्दू-धर्म 
में विवाह की आठ विधियाँ सुनते हैं, आखिर उनमें से एक विधि तथ हुई । 
याने समाज को काम-नियमन की आवश्यकता महसूस हुईं ओर उस ओर समाज 
ने ध्यान दिया | प्राचीन इतिहास मैं सुनते हैं कि एक राजा दूसरे राजा की रानी 
की भगा ले जाता था । किन्तु आज ऐसा नहीं सुनते । याने हमने कुछ काम- 
नियमन सीख लिया। इसके मानी यह नहीं कि हम पूर्ण काम-विरक्त हो गये, 
पर कुछ कम जरूर हो गया है, उसकी युक्ति सघ गयी है । पुराने मद्गकाव्यों मैं 
भी द्रौपदी का हरुण जैसा विषय मध्यमरिन्दु रहता था, पर आज वैसी इच्छा 
इमें नहीं होती-। 

इस युग के तीन गुण 

इस तरह समाज ने सख्च्छुता ओर काम-नियमन की कोशिश की ओर कुछ 

अच्छी-बुरी रूढ़ियाँ चल पड़ीं। हम पीछे कह ही आये हैं कि आत्मा के एक-एक 
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गुण की महिमा एक-एक जमाने में होती है | एक-एक गुण का नाम लेंगे, तो वह 
आदरणीय तो होगा ही, क्योंकि गुण आदरणीय ही होते हैं; पर समाज जिस गुण 
पर अमल करने को उत्सुक रहता है, वह्दी उस युग का राजा कदृत्यता है। जहा 
तक मेरा श्रध्ययन है, में इस निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ कि आज तीन गुणों की 
आवश्यकता है: (१) निर्मयता, (२) समता और (३) समाज-निष्ठा | 
मानव को आज इन्हीं तीन गुणों की चहुत भावश्यकंता प्रतीत होती है। उसकी 
जितनी भी कोशिश होती है, सब्र इन्हींके लिए होती 
निर्भयता शब्ाओओं पर निर्भर नहीं 

आज अग॒-बम के निर्माण से संसार के समी लोग डरने लगे हैं । सारे 
राष्ट्र-के-राष्ट्र डरते हैं। अमेरिका इतना सम्पन्न देश है, उसकी बराबरी का शायद 
ही कोई दूसरा देश हो, पर समूचे अमेरिका को रूस का डर है। सारे समाज पर 

क डर छाया हुआ है। इसी तरह रूस को अमेरिका का डर है, तो पाकिस्तान 

को हिन्दुस्तान का डर है। इस प्रकार न केवढू एक व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति का डर 
है, बल्कि समाज के समाज एक-दूसरे से डरते ओर संद्वार-साधनों की खोज करते 
हैं। वे निर्भय बनने का प्रयत्न कर रहे हैं । एक जगह छिरयों ने मुझसे पूछा कि 
'अगर हम अपने हाथ में लाठी रखें, तो आपका क्या मत है ?? मेंने कहा : 
ध्ग्रगर शत्ल हाथ मैं रखकर डर कम होता है, तो बावजूद इसके कि में शत्नर में 
विश्वास नहीं रखता, कहूँगा कि अवश्य शत्र रख सकती हो ।! 

कहा जाता है कि हिन्दुस्तान जेसे पूरे राष्ट्र को अंग्रेजों ने निःशब्म बनाया । 
नतीजा यह हुआ कि हिन्दुस्तानियों के मन में डर छा गया |? किन्तु अगर शस्त्र 
न रखने से डर आता है, तो अमेरिका मैं डर क्यों है ? सारा अमेरिका आधुनिक 
अर्र-शर्त्रों से पूरी तरह सुसजित है, फिर भी वह डर रहा है। याने डर तो मन 
में रहता है, फिर हाथ में शह्म रखें, तो भी वह अपने नहीं, दूसरे के ही काम 
आयेगा | एक मनुष्य चन्दूक लेकर सोया था। राव में चोर आबे। वह इतना 
डर गया कि कुछ बोल ही न पाया | वह चोर आया! कहने के बजाय 'बन्दूक- 
बन्दूक' चिल्लाने लगा। चोर ने उतकी बन्दूक ले ली, शत्ल का फायदा उसे 
नहीं हुआ । 
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लाठी या बन्दूक रखने से थोड़ी देर के लिए शान्ति महसूत्र होगी | लेकिन 
अगर दूसरे ने उससे सवायी लाठी रखी, तो फिर डर छंगेगा। लोग शेर को 
बहादुर मानते हैं ओर बिल्ली को डरपोक। पर चूहे के सामने बिल्ली बहादुर 
बन जाती और बन्दूक के सामने शेर भी डरपोक बनता है। शेर की निर्भयता तो 
उसके नाखून ओर दांत पर निर्भर है। इसी तरह जिसकी निर्मयता शस्रात््री पर 
निर्भर रहेगी, वह पूर्ण निर्मम कभी नहीं बन सकता । हाँ, कोशिश करता है निर्मय 
बनाने की । 

एक अमेरिकन भाई हमारे पास आये और पूछने लगे, आप अमेरिका के 
लिए क्‍या सलाह देते हैं !” मेंने कहा : 'में अमेरिका को क्‍या सलाह दूँ ! में तो 
इतनी लियाकत नहीं रखता | हाँ, अपने देश के लिए कुछ सुझाव दे सकता हूँ । 
पर आप पूछते ही हैं तो कहता हूँ, आप इतने शखस्रात्न बनाते ओर कहते हैं कि 
लोगों को खूब काम मिलता है, वेकारी मिथ्ती है। इसलिए यह तो नहीं कहूँगा 
कि शब्् मत बनाइये | यह अवश्य कहूँगा कि श्र जोरों से बनाइये, ताकि सबको 
काम सिले | पर ध्यान रहे कि उधर बेकारी कम करने के लिए रूस भी शस्त्र बढ़ा 
रहा है। फिर दोनों की टक्कर होगी । नतीजा यह होगा कि उनके हवाई जहाज 
को आपके हवाई जहाज तोड़ेंगे और आपकी नोकाओं को उनकी नोकाएँ 
इंवायेंगी | इस तरह एक-दूसरे के जहाज डुचोने के बजाय अपने-अपने देश में 
क्रिसमस के दिन खुद ही अपने जहानों को डुग्ने दीजिये। इससे सत्रकों काम भी 
मिलेगा और शान्ति भी रहेगी | हमारे जद्माज वे डुत्यें ओर उनके हम, यह 
परत्परावलम्नी जीवन क्‍यों १” * 

ये जो शल्रात्न बढ़ रहे हैं, उनसे मुझे कोई डर नहीं है। में तो कद्दता हूँ, 
जितना लड़ना हो छड़ लो, क्योंकि अगर आज की लड़ाइयाँ छोटी-छोटी होतीं, तो 
- अहिंसा को मौका ही न मिलता । अब तो विश्वयुद्ध चलेंगे | वाने मानव निर्मयता 
के लिए जो काम करेगा, वह बेकार साबित होकर यह उसके ध्यान में आ जायगा 
कि मानव शब्ात्र से निर्भय नहीं बन सकता । तमी वह सब्र शल्लास्र त्याग कर 
निर्मय बनेगा | 

प्राचीन राज्य-शासन में एक महत्त्वपूर्ण शब्द मिलता है। राज्य में क्या-' 
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क्या होना चाहिए, यह बताते हुए वहाँ कहा गया है कि “राज्य मैं सभी को अभय 
होना चाहिए. ।” याने हर कोई निर्मवता महसूस करे । हर कोई समझे कि 
मुझ पर कोई श्रन्याय नहीं हो सकता और हुआ भी, तो मेरे पक्ष में धर्म है, 
न्याय है। मुझे भय का कोई कारण नहीं। जिस देश में निर्मयता रहेगी, वहाँ 
स्व॒राज्य है, ऐसा कहा जायगा । 


चेतन के लिए समस्याएं आवश्यक 


एक जमाना था, जत्र कि यहाँ “अंग्रेजों का राज्य कहा जाता था। श्रत्र 
(दिल्‍ली का कहा जाने लगा। पर व्वराज्य'ः तो तब होगा, जब हर कोई 
कहेगा कि "मेरा राज्य है।! दुनिया इसे चाहती भी है। श्राज दुनिया 
बनाने की जो सारी कोशिशें की जा रही हैं, वे उसे निर्भय बनाने के लिए है 
हो रही हैं । जिस दिन दुनिया निर्भव बनेगी, उसी दिन उसे समाधान मिलेगा 
ओर कशमकश मिटेगी |! किन्तु एक कशमकश मिटेगी, तो दूसरी शुरू होगी | 
यह कभी नहीं होता कि एक जमाने में शान्ति होने से सदा के लिए शान्ति हो 
जायगी | परमेश्वर की यदी इच्छा है कि मानव-समाज सदा चिन्तनशील रहे। 
इसीलिए नयी-नयी समस्याएँ मानव के सामने खड़ी होती ओर उसे नवे-नये 
आन्दोलन करने पड़ते हैं | नयी-नयी समस्याएँ खड़ी होना, यही मानव की चेतनता 
का लक्षण है। अगर कहीं सारी समस्याएँ खतम हो जाये, तो समझ लें कि 
मानव जड़ बन जायगा। जड़ पत्थर के सामने कोई समस्या नहीं होती । पर 
मानव चेतन है, इसलिए, उसके सामने सदा समस्याएँ रहेंगी । फिर भी इस 
जमाने मैं निर्मयता आवश्यक है | 


आज सबको समता की भूख हे. 


दूसरा श्रावश्यक गुण है, समता। एक जमाने में अच्छी नीयत से दर्जे 
बनाये गये थे | हरएक को अपनी-अपनी लियाकत के अ्रनुसार तालीम मिलने 
की व्यवस्था थी । यह देख आज हमें दुःख होता है, लगता है कि उस जमाने में 
लोग ठीक सोचते नहीं थे। लेकिन बात ऐसी नहीं है। उस जमाने में मानव- 
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गुर्णों की योग्यता देखी गयी । -वे सोचते थे, मूल को तालीम की आवश्यकता ही 
नहीं है ! उसे काम मैं लगायेंगे, तो काम बन जायगा | अगर उसे बुद्धि के काम में 
लगायेंगे, तो वह काम नहीं होगा ओर मेहनत का काम भी नहीं होगा | इसीलिए 
कुछ के हाथ मैं राज्य का भार रखा गया, तो कुछ के हाथ मेँ देश की रक्षा | कुछ 
व्यापार करें, तो कुछ मेहनत-मजदूरी | तीन वर्णों की सेवा करना शूद्र का भाग्य 
माना गया | आज हमें लगता है कि उनकी नीयत अच्छी नहीं थी, पर वास्तव में 
ऐसी बात नहीं थी | किन्तु आगे वलकर विषमता बढ़ी। छोग समझने लगे कि 
योग्यताएँ तो हरणक की बढ़ेंगी द्वी । जिस युग में विज्ञान नहीं था, उस युग में 
दर्ज बनाने पड़े | पर जब से विज्ञान शुरू हुआ, दव से ध्यान में आया कि मनुष्य 
का विकास वरावर हो सकता है, उसके लिए दर्ज बनाने की आवश्यकता नहीं । 
इस जमाने का साधारण-से-साधारण मनुष्य मी स्वच्छुता का भान रखता 
है। हर कोई उतनी स्वच्छुता रखता ही है, ऐसी वात नहीं है, फिर भी आन के 
जमाने का एक साधारण मनुष्य प्राचीन काल से अधिक स्वच्छुता रखता है। 
उस जमाने में स्वच्छुता के साधन आज जितने नहीं थे। वे लोग घी जलाकर 


" हवा शुद्ध करते थे, पर आज ऐसी बात नहीं | आज स्वच्छुता के साधन आसानी 


से ग्राप्त होते हैं | पहले जमाने मैं भंगी का अलग मुहल्ला होता था और ब्राह्मण 
का अलग, क्योकि स्वच्छुता के साधन उनके पास नहीं थे । पर आज विज्ञान 
बढ़ा है और ऐसे भेदों की आवश्यकता नहीं रही । आज विज्ञान बढ़ जाने से जिन 
ओषधियों का हमें ज्ञान है, उनका उन्हें नहीं था। इस तरह उनके सामने . दूसरी 
समस्याएँ थीं और हमारे सामने दूसरी । 

में आपको दूसरी मिसाल दूँ । पुराने लोगों ने यह नियम बनाया था कि वेद 
त्राह्मण ही पढ़ें, उसे दूसरे कोई नहीं पढ़ सकते । आखिर यह क्यों ? इसलिए कि 
उस जमाने मैं (प्रिंटिंग प्रेत! नहीं था । वेद कण्ठस्थ करना पड़ता था। सब तो 
उनका ठीक से उच्चारण नहीं कर सकते, जिससे वेद ब्रिगड़ सकते थे | इसीलिए 
उन्होंने ऐसा किया कि खास वर्ग के लोग ही वेद पढ़ेँ । इसमें उनकी नीयत 
खरात्र नहीं थी। पर आज हम प्रिंटिंग प्रस ले आये | उसमें वह शुद्ध छप सकता 
ओर हर कोई उसका पाठ कर सकता है| इतना ही नहीं, कोई सुन्दर पाठ करे, 


युग के अधान गुण + नमभयता, समता आर समाजन॑नष्ठा २०१ 


तो उसका रेकार्ड भी ले सकते ओर घर-घर बेदपठनं हो सकता है। प्राचीन काल 

की वे मुश्किलें आज नहीं रहीं। इसलिए शिक्षण के लिए किसी तरह का प्रति- 
ध न रहना चाहिए.। पुराने जमाने की यह विपमता उस जमाने के लिए 

आवश्यक थी, पर आज विज्ञान के युग में दर्ज रखने की जरूरत नहीं है। आज 

सबको समता की भूख है। जो समता के खिलाफ बोलता है, वह समाज को 

अच्छा नहीं छगता | समता लाने का जो भी आन्दोलन होगा, उससे लोगों में 
साह आयेगा, क्योंकि आज उसकी आवश्यकता है । 


हे 


समाज-निष्ठा जमाने की माँग हे 


तीसरा गुण समाज-निष्ठा है। इसमें शक नहीं कि व्यक्तिगत विकास के लिए. 
सहूलियत होनी चाहिए. और विज्ञान के कारण आज वह हो भी सकती है। 
प्राचीन काल में शुरु मुश्किल से मिलते थे, इसलिए, सबकी तालीम नहीं दे पाते 
थरे। किन्तु आज तालीम देने के व्यापक साधन हमारे हाथ में आ गये, तो अब 
व्यक्तिगत विकास की चिन्ता नहीं रही। आज का व्यक्ति अपना विकास कर 
अपना विकसित व्यक्तित्व समाज को अर्पण करे, इसकी आवश्यकता है। एकांत 
में मनुष्य प्राथना करता है, तो उसे पेरणा मिलती है, यह सहो है। किन्तु आज 
के जमाने मैं सामूहिक प्रार्थना से जितनी प्रेरणा मिल्ती है, उतनी व्यक्तिगत 
प्रार्थना से नहीं, यपि हृदय-परीक्षण के लिए वह भी आवश्यक है| 
एक जमाना ध्यान-योग का रहा। बीच में संत आये ओर उन्होंने 
कह दिया : “जहाँ अनेक छोग इकट्ठा होकर यार्थना करते हैं, वहाँ परमेश्वर 
बसता है |? 
“जाहं वसामि वबैकुंठे, योगिनां हृदये न हि। 
ह मदुभक्ता यत्र गायति तत्र तिष्ठामि नारद 
--चैष्णवों ने यह वचन प्रचारित कर सामूहिक भक्ति को चलाया वेष्णवों ने 
सामूहिक माँग से समाज-निष्ठा की माँग का आरंभ किया । उसके पहले एकांत- 
प्रार्थना का महत्व रहा | आज के जमाने मैं भी योगी अरविंद पांडिन्चेरी में 
एक जगह बैठते ओर मन से ऊपर उठने का प्रयत्न करते हैं | पर बीच. में वैष्णवों 


कप 


२०२ भूद्ान-गंगा 


ने सामूहिक भक्तिभाव शुरू कर दिया था। वे आधुनिक जमाने के पूर्वांचाये थे । 
आज हमें ध्यान-योग में उतना आकर्षण नहीं होता, जितना सामूहिक भक्ति 
मैं होता है । 
महात्मा गांधी ने सामूहिक अहिंसा का प्रयोग किया | जिस अहिंसा का प्रयोग 
बुद्ध और महावीर ने किया, उसे ही महात्मा गांधी ने सामूहिक रूप दिया | छाखों 
लोग ऊपर चढे | जहाँ जोरों से हवा थआराती है, वहाँ केवल परिंदे ही नहीं, पत्ते भी 
डड़ते हैं| पर जहाँ आधी रुक गयी, वहाँ पते गिर जाते ओर सदेव उड़नेवाले वे 
परिंदे उड़ते रहते हैं । महात्मा गांधी के बाद हम सच्च सुस्त हो गये । पर अब यह 
भूदाान आया और वह चल रहा है । हमें एक लाख दान-पत्र मिले; यह कोई छोटी 
बात नहीं । इसका कारण यही है कि यह जमाने की माँग है। आज हम कहते हैं कि 
त्याग करो, लँगोटी पहनकर रहो', तो कोई तैयार नहीं होता । पर जब यह 
कहते हैं कि 'समाज के लिए त्याग करो), तो पूरी-की-पूरी जमीन देनेवाले काश्तकार 
भी मिले हैं | छोटे-छोटे काश्तकार भी दे रहे हैं ओर राजा-महाराजा भी काम 
मैं लगे हैं| 

आप गाँव मैं जाकर समभायें कि गाँव की सारी जमीन गाँव की है, 

तो वे यह सुनने के लिए राजी हैं। यह आन्दोलन हिम्मत के साथ चलाये, तो 
कई गाँव पूरे-के-पूरे मिल सकते हैं । आपके यहाँ 'सेन्हा' गाँव मिला है और 
यू० पी० में 'मेँगरौठ! । अगर आप यह बात उन्हें समझा दें, तो कई गाँव आगे 
आयेंगे, क्योंकि आज समाज-निष्ठा की माँग है ओर लोगों को समाज को जितना 

दे सकें, उतना देना चाहिए! इसकी सूख है । समाज की तरफ से माँग आती है 
तो उसे पूरी करने की इच्छा अवश्य होती है, यद्यपि मोह न छूट्ता हो । विहार 
में जमीन मांगने की बात निकली, तो किसीने “ना? नहीं कहा | सब्र कोई दे रहे हैं। 
इसके माने यह नहीं कि उनकी आत्मा इतनी ऊँची सतह पर पहुँच चुकी है | पर 
जहा जमीन की मांग आती है, समाज-निष्ठा की बात आती है, वहाँ मनुष्य उसे 

कबूल करता है। उससे उसे प्रेरणा मिलती 
तीनों गुणों का विकास करे 
मेने जो ये तीन गुण बताये, उनका अगर विकास करें, तो आप भर-मर- 


युग के प्रधान गुण : निर्भंभता, ससता और समाज-निछा २० 
कर पायेंगे | हमें निर्मम बनना है । अगर कोई डरा-धमकाकर कुछ कराना 
चाहे, तो कोई न सुने । स्कूल में कोई छाटी लेकर पढ़ाना चाहे, तो लड़का 
उसे न माने । यह तो पुराने जमाने की बात हो गयी | हम आपसे कहना चाहते 
हैं कि अगर कोई डराकर आपसे जमीन लेना चाहे, तो हर्गिज मत दो। हम 
आपको निर्मय बनाना चाहते हैं । 

इसी तरह विपमता मिट्नी चाहिए | भागलुपुर में हमले मिलने के लिए एक 
प्रोफेसर आये | वे कहने लगे कि हमारे यहाँ समता नहीं है, किंसीको तनखाह 
कम, तो किसीको ज्यादा है ।' हमने उनसे कद्दा कि 'धरकार समता नहीं रख 
सकती, क्योंकि वह ओसत होती है।! हम जो कहते हैं कि सभी कुट्ुंत्र इकट्ठा 
होकर रहें, इसका यह शअ्रर्थ नहीं कि सचका खाना-पीना एक साथ बने । खाना-पीना 
तो घर-घर चलेगा, पर जितनी जमीन श्रौर संपत्ति है, उसे एक करना है। हम 
तो चाहते हैं कि पूरा गाव एक होकर रहे | पर आज एकदम पूरा गाव एक नहीं 
हो सकता, पर चार-चार, पॉच-पॉच कुटंच मिलकर रह सकते हैं। वे खेती, 
व्यापार एक साथ करने का प्रयत्न अवश्य कर सकते हैं । 

व्यक्ति का मोच्च इसीमें है कि वह समाज की सेवा में लीन द्वों। मोक्ष का 
अर्थ है, व्यक्ति के अहंकार का मिटना | जहाँ अहंकार मिट जाता है, वहीं व्यक्ति 
समाज-रूप, त्रह्माएंड-रूप हो जाता है। चर, उसे मोच्ष मिल गया ! 
सुंगेर 


२००१ ०- जहर 


वाणिज्य धर्म हैं, संग्रह नहीं ४ ३६५ 


भूदान-यज्ञ की पूर्ति में हमने संपत्ति-दान-बज्ञ और अम-दान-यज्ञ यथावसर 
शुरू किये। सम्पत्ति-दान के बिना भूदान-यज्ञ - सफल नहीं हों सकता, यह तो 
स्पष्ट ही है। किन्तु इसके सिवा सम्पत्तिदान-यज्ञ का अपना एक स्वतन्त्र काय है। न 
केवल भूदान-यज्ञ को सफल करने के लिए सम्पत्तिदान की जरूरत है, बल्कि 
सम्पत्ति का समान विभाजन भी उसका एक महत्वपूर्ण विशिष्ट कार्य है। उस दृष्टि 
से उसकी जितनी छानबीन हो, अच्छा है। 
क्या संग्रह पाप है ९ 
सम्पत्तिदान-यज्ञ पर लिखते हुए दादा धर्माधिकारी ने सम्पत्ति के संग्रह को 
ही पाप बताया था | उस पर कलकत्त के एक भाई ने शंका उठायी है। उनके 
कथन का सार यह है कि “वारिज्य वेश्य का धर्म माना गया है। उसमें उंग्रह तो 
जरूर होगा | उस संग्रह का उपयोग विश्वस्त बृत्ति के तोर पर करने की अपेक्षा 
रखना तो ठीक है, पर उसे ही अधर्म या पाप कहना कहाँ तक उचित होगा १? 
अवश्य ही यह विचारने योग्य शंका है। पाप-पुण्य की व्याख्या उत्तरोत्तर सूक्ष्म 
होती जाती है । आज जो धर्म मालूम पड़ता है, वही आगे की अवस्था में अधम 
हो जाता है। देश-काल-भेद से भी व्याख्या बदलती है | उन सब व्याख्याओं को 
हम छोड़ ढें, तो भी घर्माधर्म या पाप-पुर्य आदि की द्विविध व्याख्या अ्रट्ल है। 
एक अन्तिम या परिशुद्ध व्याख्या के पेट में देश-काल-भेद से अनेकविध व्याख्याएँ 
शामिल होगी | गणित एक परिनिष्ठित झ्ञात्र हैे। फिर भी उसमें शुद्ध गणित 
ओर व्यावह्मरिक गणित, ऐसे दो प्रकार होते ही हैं | धर्म-निर्शयय की भी वही 
हालत है | 
वाणिज्य-धम और संग्रह 
गीता ने वाणिज्य! को वेश्य का धर्म बताया है, लेकिन संग्रह को धर्म नहीं 
चताया | वाणिज्य मेँ संग्रह होता है, यह तो प्रचलित समाज-रचना का परिणाम 


शशि ४ है 
च््जरे 


वाणिज्य धर्म हे, संग्रह नहीं र्ण्ष 
है । किन्तु हर हालत में वारिज्य में संग्रह होना ही चाहिए, ऐसा नहीं मान 
सकते | इसका अर्थ यह हुआ कि वैश्य को भी अपरिग्रह की दृष्टि रखकर ही 
अपना वर्णु-धर्म निभाना है। वाशिज्य में अमैतिक उपायों को तो मंजूर कर ही 
नहीं सकते | यह नहीं कह तकते कि जिस किसी उपाय से घन हासिल कर उसका 
विश्वस्त द्त्ति से विनियोग करों | जहाँ अ्नेतिक उपाय निपिद्ध हुए, वहीं संग्रह 
की एक म्योदा आ गयी | 
सूद का निपेध 

जितने मान्य नैतिक उपाय हैं, उनकी भी मान्यता उत्तरोत्तर बदलेगी और बद- 
लनी ही चाहिए | मिसाल के तोर पर सूद को व्यापार में आज मान्य किया गया 
है। आज की मान्यता के अनुसार इतना कह सकते हैं कि सूद अतिरिक्त नहीं 
लेना चाहिए. | इसलाम ने सूद का आात्यंतिक निपेघ किया है। समाज को कभी- 
न-कभी इसे मंजूर करना ही पड़ेगा | वह दिन जल्दी ही आना चाहिए और उसे 
जल्दी छाना चाहिए.| अगर सूद का निषेध हो जाय, तो संग्रह की मात्रा काफी 
घट जायेगी | 

सूद न लेना चाहिए, इतना ही नहीं, किशोरछाल भाई ने तो लिखा था 
कि 'कठौती भी कबूल करनी चाहिए ।? याने हमारे पास इकट्ठे हुए पैसे का 
नहाँ हम तत्काल उपयोग नहीं कर पाते ओर दूसरा कोई कर रहा है, इसलिए, 
दम श्रपना पैसा उसके हाथ में सांप देते हैं, वहाँ कुछ म॒द्दत के बाद जत्र चह 
वैसा हमें वापस देगा, तो सोलह आने वापस देने की जिम्मेदारी उस पर न हो । 
अगर वह पन्द्रह श्राने वापस दे, तो ऋण-मुक्ति मान लेनी चाहिए। खासकर 
ग्रामोद्योंग के कार्मों में याने श्राम जनता के हित-कार्यों में लगे पैसे में कम-बेशी 
कशणेती मान्य करना धर्म होगा | अगर यह विचार मंजूर हुआ, तो संग्रद्द की मात्रा 
और भी कम होगी । 

न मुनाफा और न घाटा 

हे 0] गलत व आग हि आर 

फिर यह भी सोचना होगा कि क्या वाणिज्य एक वर्ण-धर्म है या मान्य उपायों 
से ही मुनाफे का एक साधन है? अगर वह वर्ण॑-धर्म है, तो उससे विज्ेप मुनाफा 
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न होना चाहिए और न घाटा ही होना.चाहिए। अर्थात्‌ सेवा-धर्मी वणिक्‌ को 
अपना मेहनताना मात्र सिले | इससे तो अधिक मुनाफा अघर्म ही होगा। और 
अगर घाटा हुआ, तो वह भी अधर्म होगा, क्योंकि उसमेँ असावधानी आदि 
दोष होंगे ओर वर्ण के असित्व पर भी प्रह्मर होगा | पर अधिक मुनाफे की तो 
आशा कर ही नहीं सकते | अगर यह विचार ध्यान में आ जाय, तो न केवल 
संग्रह की मात्रा कम होगी, बल्कि वह झून्यवत्‌ हो जायगी | व्यावहारिक गणित मैं 
झून्य की भी कुछ कीमत होती है। वैसी ही डस मुनाफे की स्थिति होगी | 


उत्पादक और वितरक का महत्त्व-सापन 


वेश्य-वर्ण का धर्म सोचते हुए यह भी ध्यान में रखना चाहिए, कि वेश्यों मैं 
से अधिकतर लोग कृषि और गो-रक्षा में लगे होंगे, क्योंकि वही देश और 
समाज की सबसे प्राथमिक्र और व्यापक आवश्यकता है। वाणिज्य तो गोण वैश्य- 
धर्म होगा, क्योंकि उत्पादन के बाद ही विनिमय हो सकता है। मुख्य कार्य 
उत्पादन का ही माना जावगा | फिर उत्पादन के उस सर्वप्रधान कार्य मैं लगे 
किसानों के मेहनताने से ज्यादे की अ्रपेज्ञा विनिमय रूप गौण वेश्य-धर्म में लगे 
सेचक कैसे कर सकते हैं ? चहुत हुआ, तो गौण मुख्य भेद मुला वे किसान की 
बराबरी मैं मेहनताना माँग सकते हैं। अगर स्वामी सेवक की परिभापा मंजूर 
करें, तो किसान स्वामी होने से वशिक का मेहनताना ज्यादा कैसे हो सकेगा ! 
अगर कोई यह कहे कि कितान से वरिकक को बुद्धि का अधिक उपयोग करना पड़ता 
है, इसलिए, उसका अधिक मेहनताना होना चाहिए, तो पहले यह बात सिद्ध ही 
नहीं होगी । याने विनिमय में उत्पादन से ज्यादा बुद्धि लगती है, ऐसा निश्चय 
: पूर्वक कह नहीं सकेंगे। ओर कह भी सकें, तो अधिक बुद्धि के कारण पाचन-दक्ति 
बढ़ती है, यह जब तक सिद्ध न हो, तब तक वरिक्‌ का अधिक मेहनताना मान्य 
नहीं होता | हाँ, 'बुद्धि के अधिक उपयोग से पाचन-शक्ति मन्द होती है, इस- 
लिए सूक्षम आहार लेना पड़ता है, जो महँगा होता है', अगर यह दलील हो, तो 
जहां वेसी हालत हो, वहाँ वह मान्य हो सकती है। वहाँ उत्तना अधिक मेहनताना 
दिया था सकता है। लेकिन उसे 'मेहनताना' कहना भी गलत होगा | वह एक 


वाणिज्य धर्म है, संग्रह नहीं २०७ 


धदया-धर्म' होगा ओर मन्‍्द पाचन-शक्तिवाले हर व्यक्ति पर लागू होगा। वैसे 
व्यक्ति किसानों में भी हो सकते हैं । 

यह सब सोचते हुए संग्रह को पाप कहने के सिवा चारा नहीं रहता। 
व्याख्या तो वही मान्य करनी होगी। और इसलिए हिन्दू-धर्म ने चार वर्ण और 
( दरणक वर्ण के चार आश्रण मिलाकर ) सोलह अवस्थाओं में से सिर्फ एक 
अवस्था या 'वेश्य-्यहस्थ' को मर्यादित संग्रह की अनुज्ञा दी है। उस संग्रह का 
अधिकार 'किसान-बैश्य-णहस्थ' को जितना होगा, उससे अधिक “णिक्‌-बैश्य- 
ग्रहस्थ” को होगा, यह मानने का कोई कारण नहीं | 


४ 


* विश्वस्त वृत्ति: सावकाछीन घ्स 


लेकिन आज की हालत में, जब कि कई व्यवसाय केन्द्रित हैं, अपरिग्रह- 
चर्म की प्रतिष्ठापना के लिए. एक कदम के तौर पर विश्वस्त ज्त्ति ( ट्स्टीशिप ) 
का विचार सामने आता है| केन्द्रित व्यवस्था में वेश्य-णहस्थ के लिए विश्वस्त 
सृत्ति एक विशेष घर्म हो जाता है। यहाँ पर कोई यह पूछेगा कि क्या विर्केद्रित 
या स्वयंपूर्ण व्यवस्था में विश्वस' इत्ति की आवश्यकता समाप्त हो जायगी ? नहीं, 
चह समाप्त नहीं हो सकती, लेकिन उसका स्वरूप बदल जायगा | श्रेष्ठ चुद्धि, श्रेष्ट 
शारीरिक-शक्ति, श्रेष्ठ अधिकार, श्रेष्ठ अनुभव आदि कारणों से विश्वस्त 
चृत्ति की ग्रावश्यकता स्वद्या ओर सर्वत्र रहेगी, अढ्कि मिन्‍ल-मिन्‍न समा्जों और 
राष्ट्री के बीच भी रहेगी ओर वह परस्परावलंबी होगी | याने बाप बेटे के लिए 
विश्वस्त होगा और बेटा बाप के लिए विश्वस्त। ग्रहस्प ब्ह्नचारी के लिए, 
विश्वस्त होगा और त्रह्मचारी ग्रहस्थ के लिए विश्वस्त | वेश्य क्षुत्रिय के लिए, 
विश्वस्त होगा ओर क्षत्रिय वेश्य के लिए. विश्वस्त। सरकार जनता के लिए विश्वस्त 
होगी और जनता सरकार के लिए विश्वस्त | स्वदेश परदेश के लिए. विश्वस्त 
होगा और परदेश स्वदेश के लिए, विश्वस्त | याने विश्वस इत्ति अंतिम स्थिति में 
चृत्ति के आकार में उड़ जायगी ओर विश्वास-रूप गुण के आकार में रद्द जायगी | 
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निर्वेर-प्रतिकार का युगधर्म ३३७: 


बिहार में प्रवेश करते ही हमने घोषित कर दिया कि हम भगवान्‌ बुद्ध के 
चरण-चिह्ों पर चलने की ही कोशिश कर रहे हैं। जो धर्म-चक्र-प्रवतेन उन्होंने 
झुरू किया, उतीको इस जमाने के अनुसार आगे बढ़ाने का हमारा यह प्रयत्न 
है। भगवान्‌ बुद्ध ने जो विचार दिया, उसकी सत्ता इस बमाने,मैं भी है और 
उसछे इस जमाने का भी कल्याण होगा, क्योंकि वह एक घमम-विचार है। 


निवबरता की ओर अन्यायें-प्रतिकार की परंपरा 


उन्होंने कहा था कि आप लछाख ग्रयत्न कीजिये, कभी बेर से वेर की शांति 
हो ही नहीं सकती ।” यही उनके धर्म-विचार की मूल प्रेरणा है। यद्यपि यह 
. प्रेरणा उनके भी पहले से यहाँ चली आ रही है, पर भगवान्‌ बुद्ध की वाणी से वह 
विशेष रूप से हमारे यहाँ चली ओर उस प्रेरणा के स्थान भगवान्‌ बुद्ध बने। 
ढाई हजार साल से वे इस विजय मंत्र की प्रेस्णा-शक्ति बनकर जगत्‌ को शांति- 
संदेश देते आ रहें हैं । 
किन्तु हिन्दुस्तान में केवल यही एक विचार-घारा चलती रही, ऐसी बात 
नहीं है। इससे भिन्न भी अन्याय के प्रतिकार का एक विचारः-प्रवाह चछा, जिसे 
समाज-शास्तज्ञों ने चलाया । उन समाज-शास्त्रज्ञों या स्मृतिकारों ने इस विचार 
को सामने रखा और कहा कि “जहाँ कहीं भी अन्याय होता हो, उसका प्रतिकार 
करना ही चाहिए. ।” हिन्दुस्तान के इतिहास में इस विचार का एक प्रवाह और 
चलता आ रहा है। 
इस तरह यहा दो विचारघाराएँ चलती आयी हैं : (१ ) वैर से वैर बढ़ता 


हि 
है, इसलिए निर्वर रहना चाहिए, ओर ( २ ) सुमाज में जहाँ कहीं भी अन्याय 


कल 


वा हा, वहा उसका प्रतिकार करना ही चाहिए, अन्याय हांगेज ने सहना चाहिए | 


42॥/ 20५ 
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ये दोनों विचार समानान्तर चलते आये हैं। महापुरुष और देश के सेवकों पर दोनों 
का प्रभाव रहा है। अन्याय का ग्रतिकार करना मान लेने पर यह भी विच्नार- 
प्रणाली निमाण हुई कि त्वभावतः जो श्र लेकर सामने आबे, उससे छड़ने के लिए 
अपने हाथ मैं शत्न लेने मेँ द्िचकिचाइट न होनी चाहिए। वे कहते थे : 'हमें 
शज्र से किसी पर भी आक्रमण न करना चाहिए । किन्तु लोगों को पीड़ा देनेवाले 
ल्‍मी व्यक्ति के खिलद्मफ उसका प्रतिकार करने के लिए, बचाव ओर सत्य-रत्षा के 
लिए दम श्र जरूर ले सकते हैं ओर लेना ही चाहिए |! अन्याय-प्रतिकार की इस 
विचार-प्रणाली मैं विक्रमादित्य, राणा प्रताप, शिवाजी जैसे अनेक महापुरुष निर्माण 
हुए। उन्होंने माना कि अन्याय का प्रतिकार शस्त्र से भी करना चाहिए, फिर भी 
उनकी श्रोर से स्वतंत्र आक्रमण नहीं हुआ। हिन्दुस्तान के इतिहास में यह एक बहुत 
गी बात है कि इस देश ने अपने उत्कर्ष-काल में भी दूसरे किधी देश पर आक्र- 
मण नहीं किया । यहाँ बड़े-बढ़े राजा हुए । बड़ी-चड़ी सत्ताएँ रहीं, पर उत्कर्ष-काल 
मैं---जिस मय हाथ मैं पूरी ताकत थी--भी यहाँ के किसी राजा ने दूसरे 
किसी बाहरी मुल्क पर आक्रमण नहीं किया । क्षात्र-धर्म की यही मर्यादा मानी गयी 
है| अत्याय-प्रतिकार का यह लक्षण है कि हम उसका प्रतिकार जरूर करेंगे, पर 
अपनी ओर ते किसी पर आक्रमण करना श्रन्याय है। यह एक घर्म- 
विचार था | 
दपतरा विचार था बेर से बेर नहीं मिटता ।! आज कोई हमसे शल्ध्वनल में 
बलवान सिद्ध होता है, तो इम उससे ज्यादा बलशाली श्र लेकर उसका प्रतिकार 
करते हैं | इस तरह चलते-चलते आज हम 'ोेय्छ वारों तक आये, जहाँ समूचे 
राष्ट्र युद्ध के लिए. खढ़े हो जाते हैं । किन्तु वैर से वैर मिट्ता नहीं, इस विचार 
को माननेवालों की जो परंपरा हिन्दुध्तान मैं चली, वह सर्न्तों की परंपरा है । 
कबीरदास, तुलतीदास आदि की बतति निरवेर थी। थाने सनन्‍्तों की परंपरा है 
निर्वेर बत्ति और वीरों की परंपरा है अन्याय-प्रतिकार | निर्षरता और अन्याय- 
प्रतिकार, दोनों धर्म हैं। शिवाजी और तुकाराम एक ही जमाने में हुए | ठुकाराम 
बुद्ध भगवान्‌ की निर्वेरता की परंपरा के संत थे, तो शिवाजी वीरों की परंपरा के । 
दोनों को एक-दूसरे के लिए आदर था | ठुकाराम का संकीतन सुनने के लिए 
4५ 
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शिवाजी बड़े मक्तिमाव से जाते थे, पर शिवाजी के अन्याय-प्रतिकार के काम में 
व॒ुकाराम हाथ नहीं बँदातै थे। वे कहते कि यह मेसा काम नहीं है। और शिवाजञो 
भी राजसत्ता छोड़कर तुकाराम के मजन-संप्रदाय मैं नहीं गये | अगर तुकाराम से 
पूछा जाता कि 'शिवाजी का अन्याय-प्रतिकार ठीक है या नहीं १? तो वे कहते, 'डीक 
है !? फिर उनसे पूछा जाता कि 'वह ठीक है, तो तुम क्यों नहीं वह काम करते ?? 
तो वे ऋहते कि वह मेरा घर्म नहीं है। समाज की हालत ऐसी है कि शिवाजी 
जो काम करते हैं, उठे हम रोक नहीं सकते |” इस तरह से समाज मैं दो 
परंपराएँ चलीं | 


गांधीजी का प्रतिकार-विचार 


किर हिन्दुस्तान मेँ अंग्रेज आये ओर उन्होंने सारे शत्र छीन लिये। इसलिए 
हिन्दुस्तान के सामने अब ऐसी समस्या उठ खड़ी हुईं कि या तो अन्याय को 
हमेशा के लिए. सहना होगा या प्रतिकार का कोई ठंग निकालना होगा । इतने मैं 
परमेश्वर की कृपा से गांधीजी आये | उन्होंने संतों की परंपरा को प्रतिकार से 
जोड़ दिया। उन्होंने कहा कि 'हम निर्वेर रहेंगे और प्रतिकार भी करेंगे ! यह 
एक बड़ा भारी विचार सारी दुनिया को मिला, जहाँ निर्वेरता और प्रतिकारद्वत्ति, 
दोनों का मिश्रण हुआ | अब हमारे समाज के लिए राध्ता खुल गया, अन्यथा 
समाज में बुद्धि-मेद हो जाता था | कुछ लोग इधर भझ्ुक्े थे, तो कुछ छोग उधर । 
समाज के ठुकड़े हुए. थे। लेकिन अब ऐसी युक्ति द्वासिल हुई कि दूध और 
शक्कर, दोनों मिल गये। हम उस सिश्रण को एक साथ पी सकते हैं। निर्वेरता 
से प्रतिकार की शक्ति बढ़ गयी और प्रतिकार से निर्षेरता की शक्ति बढ़ी | यह बड़ा 
' भारी उपकार हुआ। इसमें गांधीजी का बड़ा उपकार है, किन्तु उनसे भी अधिक 
उपकार है, अंग्रेजों का, क्योंकि उन्होंने देश को निःशञ्न न बनाया होता, तो 
लाखों लोग गांधीजी की बात नहीं मानते । उन्हें सिफी हमारे जैसे दो-चार चेले 
मिल जाते | परन्ठ सारे देश मैं एक विचार फैल और उसका कुछ दूय-फूठा 
आचरण भी हुआ | निर्बेरता का पूरा उपयोग करना कठिन हुआ, इसलिए, हमने 
कुछ दृल-फूण, खूला-लैंगडा आचरण किया। किन्तु उससे यह मार्ग चल पड़ा | 
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आशिक क्षेत्र में अहिंसा का प्रयोग आवश्यक 


अब विज्ञान का युग आया है | विज्ञान के कारण लड़ाई भयानक हुई है । 
प्राचीन काल में लड़ाई उतनी भयानक नहीं थी । लड़ाई मैं उत समय हानि से 
लाभ अधिक होता था। किन्ठु विज्ञान के इस युग मैं लड़ाई की मयानकता इतनी 
चढ़ गयी है कि लड़ाई का लछाम बहुत थोड़ा होता और द्वानि ही बहुत होती है । 
इसलिए अ्रत्र निर्वर प्रतिकार होता है, तो समाज के मसले हल होते ओर लड़ाई 
की हानियों से समाज बचता है। इस तरह आज अंग्रर्जो की करामात, गांधीजी 
का निमित्त ओर विज्ञान-युग का अवतार, तीनों मिलकर बुद्ध भगवान्‌ की शिक्षा 
का प्रयोग करने का मौका मिला है। अ्रगर हम उस पर अमल करें, तो वह 
विचार दुनिया में फेलेगा | | 


गांधीजी ने उस शस्त्र का उपयोग राजनैतिक आजादी प्राप्त करने मैं किया 
था, परन्ठु उसीसे वह श्र कारगर नहीं सात्रित हों सकता, क्योंकि हमें जो 
आजादी मिली, उसमें दुनिया की ताकतें भी काम कर रही थीं | दुनिया की 
ताकतें उसके अनुकूल थीं। इसलिए दुनिया को यह कहने का मौका मिला कि 
मद्दायुद्ध के कारण ऐसी कई शक्तियाँ निर्माण हुईं, जिनसे हमें आजादी मिली | 
हम भी कबूल करते हैं कि उस समय दुनिया मैं जो शक्तियाँ काम कर रही थीं, 
उनका और अहिंसा का भी परिणाम हुआ है। पूरी तरह वह अहिंसा का ही 
परिणाम था, ऐसा हम भी नहीं कह सकते। थआरज के जमाने में एक देश दूसरे 
देश को बहुत दिनों तक अपने कब्जे में नहीं रख सकता। प्राचीन काछ में 
सोमन-साम्राज्य बारह सो साल तक चला, पर उसके बाद के साम्राज्य उतने 
नहीं चले, क्योंकि लोग जाग्रत हो रहे थे। अ्रव विज्ञान का युग है, शिक्षा 
फेल रही है, इसलिए, साम्राज्य ज्यादा दिन तक नहीं टिक सकते। अंग्रेजों 
का साम्राज्य मी नहीं टिका। उनके पास विज्ञान था, फिर भी मुश्किल से 
२१५० साल उनका साम्राज्य टिक सका, यद्यपि रोमन-साम्राज्य से उनके पास कई 
गुना ज्यादा ताकत थी | इस वैज्ञनिक युग में एक साल की कीमत प्राचीन दप्त 
साल के बराबर है । 
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यह रेडियो-बायरलेस का जमाना है। विज्ञान देशों को नजदीक ले आया है, 
काल की गति बढ़ गयी है | इसलिए हमारे लिए. राजनैतिक आजादी प्राप्त करना 
आसान बात थी। किन्तु अगर हम आथिक समता स्थापित करने का काम अ्िंसा 
से करते हैं, तो वह बहुत बड़ी बात हो जाती है | उससे निर्वैर्ता या श्रहिंसक- 
प्रतिकार की शक्ति बहुत चढ़ जाती है। 


वैज्ञानिक थुग में राजनैतिक आजादी प्राप्त करना आपधान वात है, क्योंकि 
दुनिया की शक्तियाँ उसके अनुकूल हैं | इसलिए उतने अरसे से अहिंसक शक्ति का - 
पूरा भान नहीं हुआ । अगर पूरा भान होता, तो गांधीजी के रहते हिन्दुत्तान के दो - 
डुकड़े न होते । स्वराज्य-प्राति के बाद हिन्दू मुसलमानों के जो झगड़े चले, जिसमें 
लाखों लोग बरबाद हुए, वे नहीं होते। इसलिए, हम कहते हैं कि अहिंसा की शक्ति 
का हमें पूरा भान नहीं हुआ | हमारी अहिंसा लाचारी की थी। किन्तु अब हमारि 
हाथ मैं सत्ता आ गयी है। हम चाहे तो हिंसा का उपयोग कर सकते हैं और चाहें 
तो अहिंसा का । ऐसी स्थिति में अगर हम देश का आशिक प्रश्न श्रहिंसा से हू 
करें, तो संसार में शब्मररूप से आविर्भत निःशज्ल प्रतिकार कार्यकारी सिद्ध 
होगा और संसार को मार्ग मिलेगा। इसलिए आपकों ठीक ढंग से सोचना चाहिए। 


दया घस का मूल, पर समता पूर्णता 


हम जमीन माँगते हैं, भीख नहीं । हम छुठा हिस्सा माँगते हैं, दया का आवा- 
हन नहीं करते । गरीजं पर दया करो, ऐसा नहीं कहते | दया ओर करुणा के 
लिए, भी स्थान है, वे भी धर्म हैं। हमने अपने मार्ग को 'करुणा-मार्ग' भी कहा है | 
किन्तु हम लोगों से कहते हैं कि समता को मानों ओर हवा, पानी तथा सूरज की 
रोशनी के समान जमीन भी परमेश्वर की देन हैं, इसलिए, उन पर किसीकी माल- 
कियत नहीं, सबका समान अधिकार है--इस तत्त्व को याने समता के तत्त्व को 
सानकर जमीन दो । दया का आधार समता है, यही मानकर जमीन दो | अगर 
हम सिर्फ दया की बात कहते, तो साथ मैं हक नहीं मान सकते | और कोई कुछ 
भी देता, तो उसका हम उपकार मानते | किन्तु हम तो एक प्रकार से सत्याग्रह कर 
रहे हैं | हम तो जिससे जमीन माँगते हैं, उत्के घर के सामने खड़े होकर कहते 
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हैं कि आप समता मानते हो न ! हम आपके बच्चे हैं | हमें हमारा हिस्सा दो | 
दया एक चीज है ओर समता दसरी चीज | 

तुल्सीदासजी ने कहा है कि दिया धर्म का सूल है”, पर वह धर्म की पूर्णता 
नहीं, आरम्म है। एक मालिक अपने नोकर को प्यार करता है।. बीमारी मैं उसे 
मदद देता है, उसके बच्चो। की शिक्षा का प्रवन्ध करता है । अगर वह यह सच 
करता है, तों वह 'दयालु मालिक” जरूर कहलायेगा, उसने धर्मांचरण किया, ऐसा 
कहा जायगा । परन्तु अगर कोई उससे कहे कि अपने आसन के आधे दिस्से पर 
उस नौकर को विठाओ, तो वह नहीं मानेगा । हम अपने बैल को भी अच्छा 
सिलते हैं, पर उसे अपने पास नहीं बैठाते। अच्छे और दयालु मनुष्य बैल की 
अधिक चिन्ता करते हैं, पर बैलों में और हमसे समता है, इस बात को वे नह 
मानते । बैल पर दया करने को हम राजी हैं, पर उसके साथ समता मानने को 
राजी नहीं | इसी तरह कुछ छोंग आज कहते हैं कि हम अपने नौकर को पाँच 
एकड़ देंगे, तो इम उनसे कहते हैं, 'ठीक है, पर यह पूरा नहीं हैं। इस बात को 
कबूल कीजिये कि जमीन पर सबका हक है, सिर्फ आपका नहीं ।? जो इस बात को 
कबूल नहीं करते ओर दयालु नहीं होते, वे हमारी मांग नहीं मानते। किन्त॒ जो दयाछु 
होते हैं, वे कहते हैं कि “आपकी माँग हम कबूल करते हैं, पर समता नहीं मानते । 
डुनिया मैं बुद्धि तो कम-वेशी होती ही है। फिर समता कैसे स्थापित हो १? 

हम उनसे कहते हैं कि भगवान्‌ ने यदि कम-बेशी बुद्धि दी है, तो सबकी एक 
बोट देने का अधिकार क्‍यों दिया जाय ? नेहरूजी को भी एक ही वोट का अधि- 
कार है, और उनके चपरासी को भी एक ही । यह मूर्खता है या इसके पीछे कोई 
अक्ल है ? हर कोई जानता है कि परिडत नेहरू ओर उनके चपरासी की अक्‍्ल 
समान नहीं है, फिर भी दोनों को समान वोट का हक दिया गया है) इसका 
मतलत्र यही है, आपने शत्मा की समता मान ली है, चाहे आप वेदान्त को 
न समझे हो | मनुप्य-मनुष्य में कोई फर्क तो है ही, पर हरणएक़ को एक वोट का 
इक देने का मतलब है कि आप आत्मा की समता कबूल करते हैं। यह बुनियादी 
उसूल भापने मान लिया, तो अरब उसी पर आपको मकान बनाना होगा | 
बुनियाद एक प्रकार की और मकान दूसरे प्रकार का, यह हो नहीं सकता । आपने 
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तो सबकी समान बोट देकर समता को माना, इसका मतलूब ही है कि जमाना 
समता की माँग कर रहा है। और आपने वह माँग मान ली, तो आहिस्ता-- 
आहिस्ता आप उसे जीवन मेँ छाने -.की कोशिश कीलिये ओर तब तकेः 
दया कीजिये | 


वामस के तीन डग 


.. दया प्राथमिक धर्म है, धर्म को पूर्णता नहीं) दया धर्म का फछ नहीं, धर्म 
का मूल या आरम्भ है। जब्न चर्म परिपूर्ण या फलित होगा, तभी उसे समता का 
फल लगेगा । गीता ने स्थितप्रज्ञ ठंन्यासी, योगी, भक्त सभी महापुरुषों के लक्षणों में 
समता की बात कही है; क्योंकि धर्म का लक्षण समता है। आत्मा समान है। 
इसलिए हमें अपना जीवन घीरे-धीरे समता की ओर ले जाना चाहिए | इसलिए 
जो जमीन देते हैं, उनसे हम कहते हैं कि गरीबों की सेवा का शत लीजिये। जमीन 
देना तो आरम्भ है| गरीबों की सेवा करते-करते आप खूब गरीब वन जायेंगे | 
ऐब्छिक गरीब बनेंगे, तो आप सच्ची समता पर पहुँच जायेंगे | ( १ ) जमीन देना, 
(२ ) गरीबों की सेवा का अत लेना और ( ३) खुद गरीब बनना--वे वामन 
के तीन चरण हैं | सब गरीब बनेंगे, तब गरीबी मिठेगी । जब गरीत्री बेटेगी, 
तब गरीबी मिटेगी । तब सच्चका स्तर समान हो जायगा | ध 


सोम्य ओर उम्र सत्याग्रह 


समाज में दया चल रही है, फिर भी लोग समझते हैं कि विषमता. कायम 
करते हुए. हम दया कर सकते हैं। किन्तु वह दया अब अपयोत है। अब समता 
की जरूरत है | समता छाने के लिए, ही भूदान-यज्ञ चल रहा है। निर्वेर-प्रतिकार 
ओर सत्याग्रह का यह एक अंग है। हम लगातार घुमते हैं, बारिश में भी घूमते 
है | लोगों से छुठे हिस्से की माँग करते हैं । कोई कम देता है, तो लेने से इनकार 
कर देते हैं। यह सारा सत्याग्रह ही चल रहा है। कुछ लोग .हमसे पूछते हैं, 
“इसका कुछ परिणाम न हुआ, तो आप क्या करेंगे ?? हमने जवाब दिया कि 
हम इस तरह से सोचते ही नहीं | किन्तु कुछ परिणाम न हुआ, तो सत्याग्रह एक 
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ँ+-ककितई 


ऐसा महान्‌ शत्म है कि उसके सामने कोई टिक नहीं सकता, क्योंकि उससे निर्वे 
रता और प्रतिकार, दोनों हैं और उससे उठकी शक्ति बढ़ जाती है । 

आज हमारा सौम्य सत्याग्रह चल रहा है। आगे चलकर वह उम्र भी हो 
सकता है। जब्र हम ऐसी चातें करते हैं, तो कुछ छोग कहते हैं कि 'अब आप 
धमकाने लगे हैं ।! किन्तु अगर कोई लड़का अपने शरात्री पिता से कहता है कि 
आप शराब छोड़िये, नहीं तो में खाना नहीं खाऊँगा, तो क्या उस लड़के ने पिता 
को घमकाया ? अगर कोई माँ अपना बच्चा बुराई छोड़े, इसलिए खाना बन्द 
कर देती है, तो क्या माँ ने बच्चे को धमकाया ? यह ध्यान रखना होगा कि जहाँ 
निर्वेशा और प्रतिकार, दोनों आते हैं, वहाँ घमकाया नहीं, जगाया जाता है| 
बच्चों को किस तरह जगाया जाता है ? माँ दो-चार बार उतसे कहती है, बेटा, 
उठ |? अगर वह न उठा, तो वह उसके शरीर को स्पर्श कर उसे दिलाती है। 
इस तरह एक के बाद एक इतिरयों होती हैं । शब्द के बाद जो स्पर्श होता है, वह 
धमकाना या हिंसा नहीं, प्रेम का स्पर्श है। जन्र प्रेम अपने छोटे रूप में हार जाता 
है, तब वह अपना बड़ा रूप प्रकट करता है। जो काम पॉच झुपयों से नहीं 
होता, उसके लिए, जब दस रुपये दिये जाते हैं, तो वह एक हो बात हो जाती है । 
लेकिन अगर पाँच रुपयों से काम नहीं होता, इसलिए: छुह् तमाचे लगाये जायें, 
तो वह जरूर धमकाना होगा | पर पॉच झपयो के बदले छह या दस झपये देना 
घमकाना नहीं, उसी रास्ते पर थोड़ा आगे ले जाना है। आपकी जड़ता हटने के 
लिए अधिक चैतन्य प्रकट करना होगा | सामनेवाला जितना जड़ है, उतना चेतन्य 
प्रकट करना पड़ता है। सामने जितना अ्न्घकार है, उतना प्रकाश जरूरी होता 
है। हमारे मन में छीनने या धमकाने की कोई बात ही नहीं है । हमें तो अंतरात्मा 
को जगाना है। जगाने के लिए घूमना पड़ता है, मॉगना पड़ता है, व्याख्यान 
देना पड़ता है। इसके लिए हमें सत्याग्रह भी करना पड़े, तो वह भी करेंगे, क्योंकि 
वह जगाने की प्रक्रिया है | 

सत्याग्रह प्रेम की प्रक्रिया है ! इसलिए जिनके सामने सत्याग्रह किया जायगा, 
वे हमारा उपकार मानेंगे । जो माँ अपना बच्चा सुधरे, इसलिए उपवास करती 
है, उसका बच्चा यह मानेगा कि माँ उपवास करती है याने मुझ पर उपकार 
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करती है | इसी तरह सामनेवाला सत्याग्रह को धमकी न मानेगा | अगर सामने- 
वाला उसे धमकी समझे, तो इसका मतलत्र हुआ कि वह रुच्चा सत्याग्रह ही नहीं 
है । जब सामनेवाला सत्याग्रह को धमकी नहीं समझता ओर यह मानता है कि प्रेम 
अच बड़े रूप मैं प्रकट हो रहा है, तमी वह सच्चा सत्याग्रह कहलाया जायगा | 


बेगूसराय 
१-१ १-७३ 
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आपके इस पुण्य-पावन प्रदेश में सोलह मात्त से हमारी यह पैदल यात्रा 
सूर्य-नारायग की नियमितता से और उसकी साक्षी मैं चल रही है। इस बीच 
हमें गांव-गांव का जो दर्शन हुआ, वह अद्भुत ही अनुभव है! हमने देखा कि 
जो पढ़े-लिखे नहीं हैं, जिन्हें शात््र का कोई ज्ञान नहीं ओर जो इतिहास भी » 
नहीं जानते, वे भी भूदान का विचार सुनने के लिए. अत्यन्त उत्सुकता से श्राते 
हैं। गाँव-देहात-के ये लोग यह विचार अच्छी तरह समझ लेते और उन्हें यह 
जंच जाता है। कमी-कभी तो यहाँ तक होता है कि वे हमसे आकर शिकायत तक 
करते हैं कि हमारे पास माँगनेवाला कोई नहीं पहुँचा । साधारण तौर पर 
विहार की आम जनता मैं भूदान के लिए इतनी उत्सुकता है। लेकिन शहर के 
लोगों को अभी यह चीज समझना बाकी है। 


क्रान्ति के अगुआा ग्रामीण 


अगर बुद्धि ओर हृदय का विभाजन कर समझें, तो मानना पड़ेगा कि देश 
की बुद्धिमत्ता शहर मैं है और हृदय देहात में | नागरिकों को कोई विषय तब 
अहण होता है, जब उनकी बुद्धि मैं वह प्रवेश करता और उसके द्वारा हृदय 
तक पहुँचता है। इसके विपरीत देहाती छोगों को विषय तब्र समर मैं आता है, 
जब वह उनके हृदय को ग्रहण करता और फिर उनमें उसका प्रवेश होता है । 


88... 


ये दो मिन्‍न-मिन्‍न मानस के प्रकार हैं। इसीलिए हमें आश्चर्य नहीं है कि शहर 
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के लोगों को इस विपय की जानकारी अ्रभी उतनी नहीं हुईं है, जितनी कि देहा- 
तियों को हुईं है। रास्ता बनाने का काम मोटर चल्यनेवाले नहीं, कुदाल चलाने- 
वाले ही करते हैं | जतब्र वे रास्ता बना लेते हैं, तो फिर मोटरवाले उन पर सरपट 
दौड़ते हैं, उन रास्तों के उपयोग में मोटरवाले अग्रसर होते हैं | यही बात देहात 
ओर शहर को लागू है। क्रान्ति की राह तैयार करनेवाछे देहाती होंते हैं, यह 
डुनिया का अनुभव है | उसके बाद उसकी पूर्णता नागरिकों द्वारा होती है। क्रान्ति 
का मृलभूत विचार पहले किसी चिन्तनशील ज्ञानी को सऊता है, तब वह आम 
जनता मैं प्रवेश करता है। उसके बाद नागरिक उस विचार की छानबीन करते 
ओर उसे अहण करते हैं । बाद मैं सरकार भी उसे स्वीकार करती और उसके 
अनुसार कानून भी बनता है| इसलिए हमें इसका न आश्चर्य है और न ठुश्ख ही | 


भू-समस्या हल होकर रहेगी 


में पेदल चल रहा हूँ । जाहिर है, काफी सत्र रखता हूँ | अ्रगर सत्र न रखता, 
तो अब तक पाँव टूट जाते। फिर भी प्रतिदिन मेरा उत्साह बढ़ रहा है, 
क्योंकि विचार का सम्पक्‌ दर्शन न केंवल मेरी बुद्धि को हो रहा है, वल्कि थ्रभी 
दिनकरजी ने भी वही गाया है। उन्हें भी दूर का दीखता है। कवि का लक्षण 
ही यह है, “कविः कऋान्तदर्शी” | भेद इतना ही है कि णहाँ उन्हें कवि की दृष्टि से 
यह दर्शन हुआ, वहीं मुझे चिन्तनशील के नाते हुआ । इसमें बरा भी थक नहीं 
कि भूमि कितनी मिलती है, इसकी चिन्ता मैं नहीं करता | पर यह्द जरूर देखता 


ह.:# वि प 


हूँ कि लोग कितना विचार गहण करते हैं | 
मानस-शासत्र ओर विज्ञान पर आध्वुत समाज-रचना 


मनुष्य का जीवन अनेकविध शाखाओं से पूर्ण है। जीवन की अनेक शाखाएँ 
हैं और एक शाखा के अ्रध्ययन करनेवाले कई होते हैं।॥ एक-एक शाखा पर - 
शान रे गये हैं ओर इन झार्छों की संख्या प्रतिदिन बढ़ती ही जा रही है | पर 
शायद सबसे जटिल, महत्व का और नित्य विकसनशील कोई शास्त्र है, तो वह 
समाष-शात्र है। समाज-शाह्न के अन्दर अनेक शार्त्रों का समावेश हो जाता है, 
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लेकिन वह प्राचीन काल से आज तक विविध देशों की परिस्थिति के अनुसार 
अलग-अलग ढंग से बना है। इस जमाने की बड़ी शक्ति विज्ञान है। पुराने 
जमाने में मिन्न-भिन्न देशों में जो समाज-शातह्ष बना, वह मानस-शासत्र पर 
आधृत होता था। अमी तक की समाज-रचना मानस-शाद्र के आधार पर यही 
सोचकर हुईं कि “जब्र मेरी ही तरह दूसरों को भी काम, क्रोध, लोम, मोह का 
अनुभव होता है, तो उनका समाधान कैसे किया जाय १ इन पर नियन्त्रण केसे' 
किया जाय, जिससे अनर्थ न होकर सभी को सुख प्राप्त हो १” * 

किन्तु विज्ञान का यह जमाना कुछ दूसरी ही वात दिखा रहा है। विशान 
मन से परे, मन से ऊपर है। सामने की चीज के गुण-घर्म मेरी इच्छा पर 
निर्मर नहीं । शक्कर का मीठा होना, नमक का नमकीन होना या वर्तुल का 
वतुलाकार होना मेरी इच्छा, मेरी बासना या मेरी रुचि पर निर्भर नहीं है । 
वह स्वतन्त्र है। उसका मुझ पर जो असर होता है, उसकी जिम्मेवारी मेरी है, 
लेकिन उत्की अपनी स्वतन्त्र हस्ती है। विशान ने चता दिया कि हमैँ सृष्टि के. 
कानून के अनुसार ही बरतना होगा। सृष्टि के कानून बैसे तो अनेक हैं, पर 
मलभूत एक कानून यह है कि जैसा बोओ, वैसा पाओओे ।! अगर आम की गुठली' 
बोयी जाती है, तो आम का पेड़ मिलेगा ओर बबूल बोया जाता है, तो बबूल ! 
यह बात टछ नहीं सकती । यों तो यह विज्ञान तो हमें प्राचीन काल से माल्लूम है, 
पर आज के फैले विज्ञान ने इसे बड़े पैमाने पर प्रकट कर दिया है। इसलिए 
सध्टि के इस अनुभव को हम सृष्टि तक ही सीमित नहीं रख सकते। समाज- 
शात्र भी इसी अनुमव पर खड़ा करना होगा। आज तक बुराई से बुराई के- 
प्रतिकार के अनेक प्रयत्न किये गये, पर विज्ञान बताता है कि उनसे बुराई बढ़ती 
ही जाती है, घट नहीं सकती । विज्ञान के कास्ण लोगों को इस विचार का प्रत्यक्ष 
अनुभव हो रहा है। 

इसी तरह इस जमाने में विज्ञान ने सामूहिक प्रयत्न को जगाया है| जो” 
सामूहिक भावना सीमित थी, वह अन्न विश्वव्यापी हो गयी है। अपने देश के. 
इतिहास में कितने ही सम्ना4्‌ ओर उनके साम्राज्य हो गये, पर उन्हें भी दुनिया के 
दूसरे हिस्से में क्या हो रहा है, इसकी जानकारी नहीं थी। लेकिन आज स्कूल का: 
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एक छोद्ा-सा बच्चा भी सारी दुनिया में क्या-क्या हलचलें हो रही हैं, इसकी 
जानकारी और विदेश के राजकरण मैं दिलचस्पी रखता है। यह ब्रात पहले नहीं 
थी, क्योंकि विज्ञन उतना फैला नहीं था | श्रक्सर व्यक्ति के अनुभव व्यक्ति तक 
सीमित रहते थे | पर श्रव जो चीजें बनेंगी, सामूहिक तौर पर बनेंगी, ऐसी स्थिति 
विज्ञान ले आया | हिंसा के ओजार बनेंगे, तो बढ़े पैमाने पर बनेंगे ओर अगर 
अहिंसा का संगठन होगा, तो वह भी बड़े पैमाने पर होगा | ऋरता के काम होंगे, 
तो बड़े पैमाने पर होंगे ओर दया के काम होंगे, तो वे भी बड़े पैमाने पर होंगे । 


विज्ञान-युग में सामूहिक प्रयोग 

भगवान्‌ बुद्ध जैसे की आवाज दुनिया में पहुँचने में सैकड़ों साल लग गये, 
पर आज इमरे जैसे साधारण लोगों की आवाज भी सारी दुनिया में तत्काल पहुँच 
सकती है | इसलिए अ्त्र जो भी काम, चिन्तन या प्रयोग होंगे, सामूहिक तौर पर 
दी होंगे । इसीलिए मैंने कद्द दिया है कि 'हिन्दुस्तान में प्रकट हुए आात्मज्ञान ने 
व्यक्तिगत क्षेत्र में कुछ संशोधन किये । श्रव उस पर पश्चिम से आये विज्ञान का 
प्रभाव पड़ रह्य है, ओर दोनों के मिश्रण से सामूद्िक अहिंसा का निर्माण हो रहा 
है ! आप देखते ही हैं. कि इस जमाने में शात्रों के प्रयोग बड़े पैमाने पर हो रहे 
हैं। पाकिस्तान के लोग अमेरिका से मदद मॉग रहे हैं और बढ दे रहे हैं । उसका 
असर सारे एशिया पर एक-सा पढ़ रद्द है। कुछ लोग सोच रहे हैं, तो कुछ चिन्ता 
में पढ़े हैं । सारे एशियाई देशों को महरस हो रहा है कि इससे एशिया के णीवन 
पर प्रभाव पड़ सकता है | एशिया के टुकड़े हो सकते हैं ओर उन टुकड़ों के बीच 
संघर्ष हो सकते हैं । किन्ठ मझे इसकी कोई चिन्ता मातम नहीं होती । में मानता 
हैँ कि इन दिनों जो भी योजनाएँ, जो भी संगठन होंगे, वे बहुत बड़े पैमाने 
पर होंगे, यह अपेक्तित ही दे | इसी कारण जैसे पहले जमात के श्रीच झगड़े होते 
थे, वैसे अब नहीं होंगे । एक देश के दूसरे देश के साथ झगड़े न होंगे, बल्कि 
एक राष्ट्र-समूह के साथ दूसरे राष्ट्र-समूह के झगड़े होंगे । विज्ञान बोल चुका है । 
बह कहता है, बुराई का फल बुरा होगा और अच्छाई का फल अच्छा | इसका 
प्रयोग व्यापक पैमाने पर करके देखिये ओर अनुभव लीजिये । 
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इसलिए, लोग जैसे-जैसे जागतिक युद्ध की बात करते हैं, मेरा दिल उत्साहित 
होता है। लगता है, लोग बहुत जोरों से अहिंसा की ओर दौड़ रहे हैं| विश्ञन 
और हिंसा में शादी हुई, तो निःसन्देह मानव-जाति का संहार होगा । इसलिए 
विज्ञान के साथ अहिंसा का ही सम्बन्ध जोड़ने की ज्त्ति ठीक रहेगी | अगर हिंसा 
के छोटे-छोटे प्रयोग चले, तो उनका श्रन्त ही न होगा । पर बड़े प्रयोग हुए, तो 
परिणाम शीघ्र होगा | या तो मनुष्य की बुद्धि परिवर्तित होगी या उसका खातमा 
ही हो जायगा । मेरा विश्वास है कि मानव अक्ल रखता है, वह अपनी जाति को 
निर्वीर्य नहीं होने देगा। ओर ये प्रयोग थोड़े ही समय में खतम हो जायेगे । 
फिर जो अहिंसा आयेगी, वह बढ़े पैमाने पर आयेगी | इसलिए ये घटनाएँ मुझे 
मामूली महसूस होती हैं। 

महायुद्ध : सष्टि-शक्ति का परिणाम 

आपके प्रधानमंत्री ने ५-६ मास पहले कहा था कि हिन्दुस्तान और पाकिस्तान 
के सम्बन्ध सुधर रहे हैं” ओर अ्रव वे ही कहते हैं कि “दृश्य - बदल रहा है और 
कोई दूसरी दिशा आ रही है।” इसके माने क्या हैं ! यही कि मनुष्य की बुद्धि 
से चीजें नहीं हो रही हैं, बल्कि सष्टि-देवता कुछ कार्य कर रहे हैं। जैसे भूकम्प 
होनेवाल हो, तो उसका अन्दाजा पहले नहीं लगता, वैसे ही महायुद्ध का भी 


अन्दाजा किसीको नहीं लगता--न तो हिन्दुस्तान के प्रधानमंत्री को लगता है 


और न अमेरिका के प्रेसिडेर्ट को। जैसे भूकम्प सष्टिशक्ति का परिणाम है, 
वैसे ही ये महायुद्ध भी विश्व-सृष्टि-शक्ति के परिणाम हैं। ये मानव-बुद्धि से नहीं 
होते । जहाँ मानव-बुद्धि कुंठित होती है, वहीं ये होते हैं। इसलिए मनुष्य औजार 
बनते हैं ओर औजार बनाकर लड़ मरते हैं | कोई ऐसी लड़ाई नहीं चाहता, 
जिसमें मानव का संहार हो। दुनिया मैं कोई ऐसा शैतान नहीं हुआ, जो ऐसी 


इच्छा रखता हो। पर सृष्टि-चक्र चलता हैँ और गांत [सलताी है | 
विज्ञान गतिप्रद्‌ और आत्मज्ञान दिशासूचक 


गति देना विज्ञान का कार्य है। किन्तु किसी दिशा में छे जाना विज्ञन से नहीं 
हो सकता | यह तो आत्मज्ञान से ही हो 6कता है। विज्ञान गति देता है और 
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त्मन्ञान दिशा बताता है । मोटर मैं गति देने का इन्तजाम अलग होता है शरीर 
शा बताने का इन्तजाम अलग। नोका चलाते हैं, उसमें भी गति एक ढंग से दी 
ती है, तो दिशा दूसरे ढंग से। इस तरह दिशासूचक ओर गंतिप्रद यन्त्रो 
अलग-अलग शक्तियां हैं । विज्ञान गति है, दिशा सूचन करने की शक्ति उप्तमें 
हीं । वह तो आत्मशान मैं है। मुझे विश्वास है कि आत्मज्ञान के साथ नहाँ विज्ञन 
! सम्बन्ध आ रहा है, वहाँ प्रयोग करने से शायद कुछ हानि उठाने के बाद 
वुष्य ठीक राह पर आयेगा और समाज-शाझ्त्र का उत्तम निर्माण होगा, तब तक 
[ शंकाकुल श्रोर अस्थिर रहेगा । 
दुनिया में कोई देश आजाद नहीं 
हम चाहते हैं कि जनता को शक्ति और सच्ची आजादी महसूस हो, सत्रको 
सच्ची स्वतंत्रता मिले । आज दुनिया में कुछ देश गशुल्मम, तो कुछ देश आजाद 
माने जाते हैं, पर दोनों ही गुलाम हैं; हम किसीकों आजाद नहीं देखते । 
द्वितीय महायुद्ध के आदि और अन्त मैं हमने देखा कि हिटलर के श्रधीन जर्मनी . 
आजाद माना गया | सेनापति का हुक्म हुआ, तो दस-दस, पन्द्रह-पन्नह लाख छोग 
खढ़े हुए ओर उन्होंने दूसरों पर हमला किया । इसी तरह जब सेनापति ने आज्ञा 
दी कि 'शत्र नीचे रखो और शत्रु की शरण जाश्रो, तो लाखों की तादाद में 
लोग शश्लन नीचे रखकर शत्रु की शरण श्रा गये। हम इसे आजादी नहीं सम- 
भते | जहाँ समूचे राज्य के लोग किसी एक या दस-बीस मनुर्ष्यों की भाशा के 
अनुसार शत्त्र उठा सकते या नीचे रख सकते हैं, उसे हम आजादी नहीं समभते । 
सरकार ओसत चुद्धि की 
आज विभिन्‍न देशों में चुने हुए छोग राज्य कर रहे हैं, लोगों ने लोगों को 
चुन दिया है| पहले राजा चुने नहीं जाते थे, वे स्वर्य होते थे; पर आज शासक 
चुने जाते हैं । किन्तु सूरदास ने जो आज्षिप किया था, वह आज भी उद्दी है, आज 
भी उसमें कोई अन्तर नहीं आया । उन्होंने कहा था: 
उधो करमन की गति न्यारी ! 
मूरख-मूरख राजें कीन्हें, परिउहत फिरत भिखारी ! 
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आखिर आज भी छुने हुए लोग ही राज्य करते हैं| वे सर्वोत्तम बुद्धि के नहीं 
होते, ओसत बुद्धि के होते हैं। डेयरी का दूध अच्छी-से-अच्छी गाय के दूध के 
समान अच्छा नहीं होता और बुरी-से-बुरी गाय के समान बुरा भी नहीं होता । वैसे 
ही जहाँ स्वंसाधारण की राय लेकर बहुमत से चुनाव होता है, वहाँ चुने जानेवाले 
सर्वोत्तम बुद्धि के नहीं, औसत बुद्धि के होते हैं | सर्वोत्तम बुद्धि की पहचान 
जनता को नहीं होती | इसीलिए, सत्ताधारी लोग क्रान्ति नहीं ला सकते | छोग 
जिस तरफ जाना चाहें, उस तरफ वे उन्हें ले जा सकते हैं.। वे आशाधारी होते 
हैं । अमेरिका के लोग शराब चाहते हैं, तो वहाँ की सरकार शरात्र बन्द नहीं कर 
सकती; क्योंकि वह सेवा करनेवाली है, शुरु नहीं । वह लोगों को आगे नहीं छे 
जा सकती, लोगों के साथ रह सकती है। इसलिए मार्गदर्शक के तौर पर वह 
काम नहीं कर सकती । वहाँ श्थितप्रज्ञ के हाथ मैं कोई सत्ता नहीं, बल्कि जिनकी 
प्रज्ञा सामान्य जनों की प्रज्ञा के साथ मिलती है, उन्हींकी प्रज्ञा से कारोबार चलता 
है | इसीलिए, दुनिया में सत्ताघारियों की सत्ता चलती है। लोग उन्हें अपने प्रंति- 
निधि मानते ओर उनकी सत्ता कबूल करते हैं । वे यह नहीं सम पाते कि हम , 
जनशक्ति निर्माण कर संकते हैं, इतना ही सोचते हैं, आज की जनता का बचाव 
आज की पद्धति से कैसे कर सके | नतीजा यह होता है कि सर्वत्र शासन चलाया 
जाता और अनुशासन ( डिसिप्लिन ) सिखाया जाता है। अंनुशासन सब मझुर्णों 
का राजा साना जाता है। हम भी उसे गुण मानते हैं, पर जिस तरह आज ं सत्र 


जगह लोग की तालीम॑ पर भी सत्ता चल रही है, उसे हम संतरे ज्यादा खतंर- 
नाक समस्तते हैं ) 


विचार की स्वतन्त्रता 


बार हम कह चुके हैं कि 'न्यायाघीश पर सरकार की सत्ता न हो, यह 
जैसे कबूछ कर लिया गया है, बैसे ही तालीम पर भी सरकार कौ सत्ता न होकर प्राज्- 
सत्ता ही चलानी चाहिए. |? आज ही विद्यार्थियों के वीच बोलते हुए मैंने कहा था 
कि आज दुनिया में जो खतरा पैदा हुआ है, उससे विद्यार्थी ब्चें। उत्ताधारी जैसा 
विचार चाहते हैं, वैसा ही सब्र छोगों में ढसना चाहते हैं | वे समाज को जैसा 
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आकार देना चाहते हैं, तालीम को उसका औजार बनाते हैं। अ्रगर आप सचमुच 
देश को उत्तम आकार देना चाहते हो, तो तालीम पर सरकार की सत्ता न चले | 
गाँव के हाथ मैं वालीम रहे, तभी विचारों की स्वतन्त्रता रहेगी | पर जहाँ विचार्रों 
की स्वतन्त्रता आती है; साम्राज्यवादी श्रचड़ा उठते हं। यहाँ तक कि कम्युनिस्ट भी, 
जो यह मानते हैं कि राज्यसत्ता हुटनी चाहिए, आज की सत्ता को मजबूत बनाना 
चाइते और विचार की आजादी नहीं देना चाहते | फिर दूसरों की, जो मानते हूँ 
कि राजसत्ता कायम रहे, उनकी बात ही क्या ? यह बहुत बड़ा खतरा है कि सत्ता- 
धारी देश को खास विचार में बाँधना चाहते हैँ। नतीजा यह है कि किसी भी 
देश मैं विचार की आजादी नहीं है। अगर इसी तरह विचारस्वातन्थ न रहा 
ओर शासन चन्द लोगों के हाथों मैं रहा, तो खतरा कायम है | 
केन्द्रित और विकेन्द्रित आयोजन 
आज चन्द लोग दिल्‍ली में बेठकर सारे देश के लिए आयोजन (प्लानिंग ) 
करते हैं। माना कि वे घुद्धिमान्‌ हैं और निःस्वार्थ होकर सोचते हैं, फिर भी पाँच 
लाख गांवों का आयोजन चन्द लोगों के हाथ में रहे, यह अ्रत्यन्त खतरनाक 
चीज है | अगर प्रत्येक गांव अपना-अपना आयोजन करे, तो उसमें दोप भले.ही 
रह जाय, पर उसकी द्वानि दूसरे गाँव को नहीं होगी ओर सबकी बुद्धि का विकास 
होगा । किन्तु यदि योजना-आयोग ( प्लानिंग-कमीशन ) में कुछ दोप रहा, तो 
सरे गांवों की हानि होगी | इसके अलावा उसमें सब्य लोगों की बुद्धि का उपयोग 
हीं होता | अब जो समाजशात्ष बनाना है, उसमें ओर सामूहिक अहिंसा में 
सत्ता का विभाजन अत्यन्त जरूरी है। उसके बिना शोपण समाप्त नहीं हो 
सकता । अगर हम चाहते हों कि हरएक को पूरी आजादी हो, तो सत्ता का पूरा 
विभाजन होना चाहिए.। आप पूछ सकते हैं कि आखिर इसकी मी मर्यादा होगी 
या नहीं ? हा, मर्यादा अवश्य होगी। कुछ बातें ऐसी होगी, बिन्‍्हें सोचने की 
शक्ति देहातियों मैं न हों | उन पर उन बातों का निर्णय डालना भी नहीं 
चाहिए । फिर भी गाँव की सत्ता गाँव पर ही होनी चाहिए। गाँव की पढ़ाई 
गाँववार्लों के द्वाथ में ही हो | गाँव में कोन-सा माछ आये, . कौन-सा माल गाँव 
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से बाहर जाय, गाँव की दूकान किस तरह चलायी जाय ! इन सब्र बातों मेँ केन्द्र 
से सिफारिश की जा सकती है, पर इन पर सोचने और अमल करने की जिम्मेवारी 
गॉव-गाँव पर डालनी चाहिए ) तभी स्वराज्य आयेगा, तभी व्यापक अ्रहिंसा का 
प्रयोग हो सकेगा ओर तभी देश में शान्ति रहेगी ! 


खदरा बाहरी नहीं, भीतरी 


कुछ लोग सोचते हैं कि हिन्दुस्तान को मजबूत बनाना चाहिए, क्योंकि 
खतरा, दीख रहा है। पाकिस्तान अमेरिका से सैनिक मदद छे रहा है) हम कहते हैं 
कि आप महसूस करते हैं कि बहुत गर्मी पड़ी तो खतरा है, चहुत ठंडक पड़ी तो 
खतरा है; पर यह कभी नहीं समझते कि पेट बिगड़ा, तो खतरा है) अगर पेट 
सधर जाय, तो ठंडक या गर्मी अधिक होने पर भी नुकसान नहीं होता) आप 
पाँच मास पहले तो हिन्दुस्तान के लिए, खतरा महसूस नहीं करते थे, फिर आज 
ही क्यों महसूस करते हैं ? क्या खतरा हुआ है ! अगर वह पहले था, तो अब 
भी है ओर पहले नहीं था, तो अन्न, मी नहीं है। . एक बड़े देश को किसी छोटी- 
सी घटना से खतरा होना, न होना, यह कैसी बात है | हमारे देश में छूत-अछूत 
का भेद आज भी है। हमारे जैसे लोग भी देव-दर्शन को जाते हैं, तो पिठ जाते 
हैं, क्या यह कम खतरा है ? आज भूमिहीनों की कुछ पूछुताछु नहीं | क्या यह 
कम खतरा है ? और जिस जातिभेद पर राममोहन राय से लेकर गांधी तक प्रहार 
करते आये, वही इलेक्शन के कारण बढ़ रहा है, क्या यह भी कम खतरा है ! 
वास्तव में ये ही सब खतरों के कारण हैं | किन्ठ॒ बाहर से कुंछ हो जाता है, तो 
हम समझ लेते हैं कि खतरा है ! पर वारीकी से देखना चाहिए । जत्र वह देश 
आजाद नहीं था, तत्र॒ एक प्रकार का खतरा था। स्वाज्य-प्राप्ति के बाद भी 
खतरा मौजूद है। हमें अन्दर से जितना खतरा है, उतना बाहर . से नहीं । 
इस अन्दरूनी खतरे को अगर हम दुरुस्त करते हैं, तों देश मजबूत बनता है ! 
हमें खुशी होती है कि किसी भी तरह क्यों न हो, लोगों को यह महसूस होने 
लगा है कि देश को मजबूत बनाना चाहिए:। 
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नीति पराश्रयी नहीं, रवतम्त्र रहे 

कुछ लोग कहते हैं कि पाकिस्तान अमेरिका से मदद छे रह्म है, तो हम रूस 
से मदद लें। याने हम अपना देश केसे बनायें, यह पाकिस्तान पर छोड़ते हैं। वे 
लश्कर बढ़ाते हैं, तो हम भी बढ़ाये | वे जागतिक लड़ाई करना चाहते हैं, तो हम 
भी उठे करें । वे दूसरे के ह्वाथ मैं अपने देश को देना चाहते हैं, तो क्या हम भी अपना 
देश दूसरों के हाथ में देना चाहते हूं ? वे जेसे नचाये, वेसे ही हम नाचें | आखिर 
इसके मानी क्याहें ! कुछ लोग कहते हैं, नहीं जी, रूस की मदद क्या लेना ? अमेरिका 
से ही मदद लें, वह दम जरूर मदद देगा। दो तिल्लियों के बीच न्याय करने बन्द्र 
जरूर आयेगा ओर दोनों को समुचित न्याय देने की कोशिश करेगा | यह कहानी 
प्राचीन लोगों ने अच्छी तरह समझायी है। फिर भी क्या आप यही चाहते हैं ! कुछ 
लोग कहते हैं, दूसरे से मदद लेनी ही नहीं चाहिए, हिन्दुस्तान को अपनी ताकत 
चनानी चाहिए.। श्राखिर इसके भी मानी यही है कि गरीतें के हित की योजनाएँ 
खतम कर सारी दौलत सेना पर खर्च कर दें। इसका रुपष्ट अर्थ है कि गरीतों 
का बलिदान करे । मैंने एक सभा में कहा था कि गरीबों का बलिदान देना चाहते 
हो, तो पहले उन्हें बलवान्‌ बनाओ | वलवान्‌ बलि का ही बलिदान दोगे या कमजोर 
का ! बलि देनेवाले जानते हैं कि बकरे को मोटा-ताजा ओर बल्वान्‌ बनाना पड़ता 
है। नहीं तो वह अबलिदान होगा । फिर गरीबों को वढवान्‌ कैसे बनायेंगे ? क्या सेना 
पर पैपता खर्च करके ? इसलिए, अक्ल साब्रित रखनी चाहिए | और जैसे महाप्रलय 
के समय मार्कण्डेय ऋषि ने अकेले पानी पर तैरकर ( अ्रपनी अक्ल साब्रित रख- 
कर ) हुनिया को बचाया, वैसे ही वही आदमी दुनिया को बचा सकेगा, जो 
अपनी अ्क्‍्ल कायम रखेगा । जो अपनी अक्छ खोंकर कुछ-का-कुछ कर बैठेगा, 
बह कुछ न कर सकेगा ! 

गाँववाले ग्रामोद्योग का संकल्प करें 

इसलिए इस समय इसी चीज की जरूरत है कि गाँव-गाँव किले के समान 

मजबूत बनें | स्वदेशी-आन्दोलन के समय जिन वस्तुओं का बहिप्कार किया था, 


वे बस्तुएँ ग्रान खुलेशाम आा रही हैं। कपड़े मी अमेरिका से आते हैं ओर वे 
शएू न्‍ 
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सस्ते मिलते हैं, इसलिए लोग उन्हें लेते भी हैं । श्राखिर देश की शान भी कुछ 
होती है। पर हम ऐसे भिखारी बन जायें ओर यह सोचने छगें कि किसी तरह 
आज का दिन बीता तो ठीक, तो इस तरह हम कभी उन्नति नहीं कर सकते | 
जब हम भूदान-यज्ञ का विचार पहुँचाने जाते हैं, तो कहते हैं, स्वराज्य का पार्तल 
आया तो सही, पर उसका कुछ हिस्सा दिल्‍ली मैं रुका है ओर कुछ हिस्सा पटना 
में। वह अभी देहात मैं नहीं पहुँचा ।' हम देहातियों को समभाते हैँ कि उठ जाओ, 
खड़े हो जाओ और कसम खाओ्नो कि हमारे यहाँ जो कच्चा माल होता है, उसका 
पक्का माल हम ही बनायेंगे और वे चीजें शहर से नहीं लेंगे। जैसे मुसलमान 
सूझर का या हिन्दू गाय का गोश्त नहीं खाते, भले ही वह सस्ता मिले, बेसे ही 
गाँववालों को चाहिए कि जो माल गाँव में बन सकता है, वही खरीदें, शहर का 
घना माल कमी न खरीदें । 
शहरवाले विदेशी साल रोके 

शहरखाले पूछेंगे, क्या आग हमारी चिन्ता नहीं करते ! इस पर हमारा जवात्र 
है, हम आपकी भी चिन्ता करते हैं। इसीलिए तो हम देहातियों से कहते है कि 
शहर का माल मत लो । तभी गाँव और शहर, दोनों मजबूत होंगे। शहरवाले 
सूत कातने की मिल, आटे की मिल और चीनी मिल बनाते हैं,. याने जो सारा 
कच्चा माल गाँव में बनता है, उसका पक्‍का माल आप बनाते हैं । साथ ही 
विदेश से जो माल आता है, उसका भी वे प्रतिकार नहीं करते | यह लाडडस्पीकर 
ओर यह चश्सा विदेश से आता है। ,थर्मामीटर, जिसका उपयोग बुखार 
नापने में रोजमर्स हो रहा है, विदेश से आता है। याने इस तरह विदेश का हमला 
शहर पर हो ही रहा है। फिर यदि इधर देहाती लोग बेकार बनते जायें और 
उनका हमला भी शहर पर होने लगे, तो दोनों के बीच बेचारे शहरवाले पिस 
जायेंगे। अतः उन्हें ऐसे घन्धे करमे चाहिए, जिनसे विदेशी माल आना रुके 
और देहाती मी अपनी आवश्यकता की चीजें देहात मेँ ही पैदा करें | 

उद्योगों का वेंटवारा 

हम भूदान के साथ ही लोगों से यह भी कहते हैं कि पुरुषों द्वारा होनेवाला 

स्त्रियों का शोषण बन्द हो | अंग्रेजी में 'पति/बाचक 'हसबैंड” शब्द का अथ है, 
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खेत जोतनेवाला ओर 'पत्नीवाचक वाइफ! का श्रर्थ है, चुननेवाली । हमारे यहाँ 
मुराने जमाने में ऐसा ही होता था। तानी भरने का काम स्त्रियों को दिया गया 
था | किन्तु आज ह्लियों का बुनने का यह धन्धा पुरुषों ने ले लिया | पहले ब्ल्ियाँ 
यह से सीती थीं। फिर सूई गयी और सिंगर मशीनों आयी। सूई गयी 
तो हज नहीं, पर वह सिंगर पुरुषों के हाथ में आ गयी, यही बुरी बात हुईं। 
अत्र आप उन्हें कीन-सा धन्धा दोगे ? विदेशों में आम तौर पर होटल चलते हैं । 
याने रसोई का काम भी उनके हाथ से गया। सारांश; क्री के भी कुछ घन्धे 
होते हैं और बे उनके लिए ही सुरक्षित रखने चाहिए.। नहीं तो दम छ्वी-शक्ति 
का लछाम न ले सकेंगे | 
आज मध्यम-वर्ग के छोगों की तो ओर भी बुरी हालत है। वे दर चीज 
खरीदना चाहते हैं, जिससे क्ली को कुछ काम भी नहीं रहता । सिवा सब कोई 
कमाती भी नहीं । इसीलिए तो पुरुष कहते हैं कि हम कमानेवाले एक हैं और 
खानेवाले दस ।? पर हम पूछते हैं कि दस मुख खानेवाले हैं, तो बीस हाथ भी तो 
काम के लिए हैं ?! अगर भगवान्‌ एक हाथ शओरोर दो मुँह देता, तो क्‍या होता ? 
लेकिन परमेश्वर ने ऐसा नहीं किया | उसने तो हमें एक मुँह ओर दो हाथ दिये 
हैं। फिर यदि हम यह कहते हैं कि 'एक कमानेवाला और दस खानेवाले हैं), तो 
उसके माने यह हुआ, हमने दो हाथ और दत-मुँह याने रावण ही बना लिया 
सारांश, इस तरह हम बल्लियों को बेकार बना रहे हैं | ल्लियों को कायम रखना 
तो चाहते हैं, पर उद्र-सरण का साधन उनके हाथ में रखना नहीं चाहते। इसी 
प्रकार हम देहातियाँ को कायम रखना तो चाहते हैं, पर उनके उदर-मरण के 
साधन उनके हाथ में रखना नहीं चाहते | इसीलिए जहाँ हम भूदान का विचार 
समझाते हैं, वहाँ यह भी समभाते हैं कि उद्योगों का चंटवारा हो और उत्ता 
का विभाजन हो | 
सत्ता रहने पर ही झगड़ा न होने का मूल्य 
प्रजा-समानवादियों ने प्रस्ताव किया कि ग्राम-पंचायत के चुनाव में पार्टियों 
के भेद न रखे जाये | कांग्रेठ ने उसे मान्य कर अत्र तय किया है कि अब गाँव 
के चुनाव में पार्टी के कगढ़े नहीं होंगे। पर दम पूछते हैं कि अगर गाँव में कुछ 
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सत्तारखी होती और फिर यह निश्चय किया होता, तो हम कुछ समझते | पर 
आज तो गाँवों मैं कुछ सत्ता ही नहीं है। आज गाँव में फाड़, लगाने के लिए 
न प्रजा-समाजवादी तैयार हैं, न कांग्रसवाले | इसीलिए तो वे कहते हैं कि हम वहाँ 
के चुनाव में फगड़ा ही नहीं करेंगे। इसीलिए हम गाँव-गाँव मैं आमोद्योग चाहते हैं। 

एक गाँव मैं आमोशद्योग-संघ' की तरफ से कोल्हू चलते थे ) एक आदमी ने 
वहाँ मिल खड़ी कर दी, जिससे सारे कोल्हू खतम हो गये। वे लोग हमारे पास 
आये ओर हम भी उनके गाँव गये थे । लोग कहते हैं कि संविधान मेँ तो लिखा 
है कि 'कोई भी कहीं उद्योग झुरू कर सकता है।? पर हम पूछते हैं, क्या छोर्गों 
को बेकार बनाने की इजाजत भी संविधान में है? हमारे एक भाई मणिपुर गये 
थे | वे सुना रददे थे कि मणिपुर के धन्धे टूट रहे हैं | यह सत्र क्या है ? गाँव को 
तत्ता दें और फिर प्रजा-समाजवादी या कांग्रेसी कहें कि हम झगड़ा नहीं करेंगे, 
तो हम सममेंगे कि अब इन्हें कुछ अक्छ आयी है। 

साम्ययोगी समाज 

भूदान के जरिये हम सामूहिक तौर पर राजनैतिक, औद्योगिक और सामा- 
जिक क्षेत्रों में समता छाना चाहते हैं और डसीका यह प्रयत्न है। लोग कहते हैं 
प्रकार हमारे यहाँ स्कूल खोले ।! पर हम यह पसन्द नहीं करते । सरकार एक 
पाख्य-पुस्तक निर्धारित करेगी, तो वह सभी जिलों मैं चलेगी । इस तरह उसका 
एक यन्त्रीकरण ही होगा | हम तो 'सर्वोदय' इसे ही कहते हैं कि गाँव-गाँव मेँ 
तालीम और ग्रामोद्योग का आयोजन हो, गाँव-गाँव मेँ जमीन का बेँटवारा और 
उसके रक्षुण की योजना हो, गाँव-गाँव में गाँव की अपनी दूकान हो ओर साथ 
ही ऐसे मण्डल हों, जो यह तय करे कि गाँव में कौन-सा माल बेचा जाय और 
कौन-सा वाहर से लाया जाय आदि | यही साम्यवोगी समाज-रचना का आरसम्म 
है। यह सिर्फ देहातियों की ही नहीं, बल्कि सबके कल्याण की बात है। इसलिए 
शहरवालों को भी 'इसमें हिस्सा लेना चाहिए। अब्र तक शहरवालों ने गांवों से 
भर-भरकर पाया, अन्न उनके देने की बारी है ) ! 
पटना 
१०-१-१ ७०४ 
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दो-तीन रोज से अखबार में एक मनोरंजक विपय चल पड़ा है | अमेरिका ने 
हाइड्रोजन बम बनाया है | वे उसका प्रयोग करके देखना चाहते हैं | उस विज्ञान 
की प्रगति कहाँ तक हुई, बनी हुई चीज कारगर है या नहीं ?, यहद्द देखने के लिए 
वे प्रयोग करना चाहते हैं। उधर इंग्लेंडवाले कह रहे हैं कि ये प्रयोग अतलान्तिक 
महासागर मैं न होने चाहिए । इधर हमारे पंडित नेहरू बोले कि यह प्रयोग 
करना ही ग़लत है | इस प्रयोग से ही खतरा पैदा होगा । कहीं भी प्रयोग किया 
जायगा, तो उसका असर सैकर्डी मील तक होगा। उसके श्ञात-श्रज्ञात, व्यक्त 
अव्यक्त क्या परिणाम होंगे, कीन जान सकता है १? 

में अपने मन में सोचता हूँ. कि अगर प्रयोग नहीं करना है, तो यह उद्योग 
ही क्यों करें १ उद्योग ठीक है, ती प्रयोग भी ठीक | बिना प्रयोग के उद्योग कैसे 
होगा ? किन्तु आखिर जो शख्र-बल मानते हैं, वे भी कहीं-न-कहीं उसकी एक 
मर्यादा मानते ही हैं । इसी वरह द्वाइड्रोनन बम का प्रयोग छोड़ ही देना चाहिए, 
इतनी मर्यादा मान लेनी चाहिए, यही उनके उस सुझाव का अर्थ है । 

हिंसा पर मर्यादा के असफछ प्रयोग 

इस तरह हिंसा पर मर्यादा रखने के प्रयोग हिंसा को मान्य करनेवालों ने 
( अर्थात्‌ अपरिहार्य समककर जिन्होंने वह मर्यादा मानी है ) कई बार किये हैं । 
महाभारत में हम देखते हैं कि युद्ध के कानून बनाये गये थे, फिर भी युद्ध के बीच 
वे तोड़ दिये गये, यद्रपि कानून बनानेवाली में दोनों तरफ घुरूघर न्याव-नीति- 
निपुण पुरुष थे । इधर मीष्म, द्रोण जैसे थे, तो उघर धर्मराज ओर -अजुन जैसे । 
ओर बीच में भगवान्‌ श्रीकृष्ण थे। सभने मिल्कर कुछ नियम मान लिये, जो 
उनके पूर्वजों ने निश्चित किये थे । लेकिन मोके पर इन मर्बादाओं का पालन वे भी 
नहीं करते थे | 

एक नियम था कि गदायुद्ध में कमर के नीचे प्रहार न करना चाहिए; पर 
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युद्ध के समय वैसा किया गया । एक सज्जन ने ही वैसा प्रह्मर किया, दूसरे सज्जन 
ने उसका समर्थन किया ओर तीसरे सज्जन ने उसकी प्रशंसा की। माना गया कि 
उसके बिना विजय नहीं प्राप्त हो सकती थी। इसलिए यह कैद मान लेना 
मूर्खता है, ऐसा उसके समर्थकी ने कहा | इसी तरह अकेले पर प्रहार न करना, 
रात को लड़ाई न लड़ना, ऐसे पचार्सों नियम बनाये गये और वे तोड़ डाले 
गये । हिंसा मैं ओर जो भी दोष हों, एक बहुत बड़ा दोष है कि उसमें अपने 
पर मयादा डालने की अक्ल नहीं है। हिंसा तो शक्तिमात्र है, शक्ति मैँ बुद्धि 
कहाँ से आयेगी १ बुद्धि की देवता तों अलग ही है । 
हिंसा से दोनों का अन्त 

इसलिए एक बार हम हिंसा को मान्यता देते है, साथ-साथ उसकी कुछ 
मर्यादाएँ भी रखते हैं और जहाँ तक हो सके, उनका पालन भी करते हैं, इतना 
ही होता है। महाभारत को हमने “इतिहास? का नाम दिया है। एक महाभारत 
पढ़ लिया, तो दूसरा कोई इतिहास पढ़ने की जरूरत नहीं होती | इतना व्यापक 
समाज-शास्त्र अनुभव के आधार पर उसमेँ दिया गया है। यह कोई घटनाओं पर 
आधृत इतिहास नहीं; चल्कि सनातन इतिहास है। उसके आदि ओर अन्त में 
व्यास भगवान्‌ ने कहा है कि मोहावरण दूर करने के लिए मैं यह “इतिहास-प्रदीप 
जला रहा हूँ । सनातन इतिहास तो मनुष्य के हृदय में जलता है। यह सारा 
परिणाम के साथ उसमें बता दिया गया है | उस युद्ध में दोनों। तरफ महापुरुष थे, 
फिर भी युद्ध मैं अंकुश नहीं रहा । उस युद्ध से कोरब खतम हुए. ओर पांडव भी 
खतम हुए. । पर इतने से ही वह युद्ध पूरा नहीं हुआ | जब यादव भी खतम 
हुए, तब वह पूरा हुआ | इस तरह उस युद्ध से सिवा खात्मे के कुछ नहीं हुआ | 
उसमें जो जीते और जो हारे, दोनों का खात्मा हुआ, कोई भी नहीं बचा | उसीके 
बीच गीता जैसा महान तत्वज्ञान कहा गया है | उसमैं यह बात बतायी गयी है कि 
शक्ति के पीछे लगने से मनुष्य का कल्याण नहीं होता ! 

बुद्धि की शरण लें 

अब विज्ञान का जमाना है। इसमें बहुत कारगर ओर अच्छे-अच्छे ओजार 

पैदा हुए हैं, लोकसेवा के ओर लोकसंहार के भी | यह शक्ति ही तो है। इसलिए 
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यह अच्छे उपयोग में या बुरे उपयोग में, दोनों में मदद दे सकती है। अच्छे या 
बुरे उपयोग का आधार बुद्धि है। इसलिए हमें बुद्धि की शरण जाना चाहिए | 
भगवान्‌ ने कहा है, “बुद्धो शरणमन्त्रिच्छ ।7? 
हिंसा-विश्वासी सज्जनों का मुकावला सत्याग्रह से 

तुल्सीदासजी ने कहा है, “दंड जतिनकर”, यानी संन्यासी के हाथ मैं 
दंड होना चाहिए | अर्थात्‌ जो ज्ञानी-विज्ञानी हैं, उनके हाथ मैं समाज-निय- 
मन की शक्ति सौंप दें, यह बात उन्होंने सुझायी थी। किन्तु दंड-्शक्ति 
स्वरयमेव ऐसी अक्लछ नहीं रखती | दंड मैं यह अक्ल नहीं कि वह ओर 
किसीके हाथ में जाने से इनकार कर दे ओर संन्यासो के ही हाथ में आये। 
ऐसी क्षमता दंड-शक्ति में नहीं है, बह तो खुद जड़ है । इसलिए हमें 
ज्यादा-से-ज्यादा तकलीफ उनसे होती है, जो सज्नन धर्मशील, भोगविलासी 
नहोंते हुए भी ऐश्वर्य का दावा करते हैं । कदते हैं कि हमने परोपकार 
के लिए. सत्ता ली है। हम अनासक्त होकर, विकारहीन होकर, संहार की 
आज्ञा देते हैं। विकारहीन होकर संहार की आज्ञा देने का उनका दावा पुराने 
जमाने मैं थोड़ा-बहुत संभव था; क्योंकि उस समय विज्ञान बढ़ा नहीं था। इसलिए 
हिंसा-शक्ति को रोकने की शक्यता शायद उस जमाने मैं कुछ सम्भव थी। अतएव 
उस जमाने में संहार में गीता की अनासक्ति कुछ चल सकती थी । किन्तु आज 
विज्ञान बढ़ा है, उसे हम रोक नहीं सकते | इसलिए आज सज्जन मैं भी ऐसी 
शक्ति नहीं कि हिंसा-शक्ति का तटस्थ भाव से उपयोग करें और चाहे जब उसे 
वापस ले लें । यानी हिंसा-शक्ति का स्वामी बनकर उसका उपयोग करें, यह 
विज्ञान के युग में सम्भव नहीं | 

जब यह बात स्पष्ट हो जाती है, तब हमारे सामने यही सवाल आता है कि 
जिन्हें यह स्पष्ट नहीं हुआ है, ऐसे सजन जो हिंसा को इच्छा या अनिच्छा से 
उत्तेजन देते हैं, उत्तका उपयोग करते हैं, उनका मुकात्रला कैसे किया जाग्र ? हमारे 
सामने आज यह सवाल नहीं है कि दुर्जनों का मुकाबला कैसे किया जाय, बल्कि 
यह सवाल है कि भोगबृत्ति-रहित ऐड्वर्यवादी सजनों का मुकावला कैसे किया 
जाय ? स्पष्ट है कि यह मुकाबला केवल विचार-शक्ति से ही होगा | उसके लिए. 
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अपने अन्तःकरण की तीव्रता चाहिए। दुःख सहने से ही वह हो सकता है। 
इसके लिए निरन्‍तर अन्तः्शोघषन और विनम्रमावना से, धर्म समझकर दुश्ख 
सहना आवश्यक है। इसीकों इस जमाने में इमने सत्याग्रह” का नाम दे 
रखा है | 
शाव्दिक नहीं, सक्रिय विरोध करें 

आज वह शब्द इतना अर्थ प्रकट करता है या नहीं, यह हम नहीं जानते । 
किन्तु विचार-निष्ठा ओर दुःख सहने को धर्म समझना, इतना भाव सत्याग्रह 
शब्द का समझना चाहिए | वह एक अत्यन्त शुद्ध, रचनात्मक, प्रेममय, विधा- 
यक शक्ति होगी | उसीके प्रयोग से जिन्हें हम गुमराह समझते हैं, उन सजनो का 
मुकाबला कर सकते हैं | 

सवाल पैदा होता है कि इससे आम जनता मैं कुछ गलतफहमी हो सकती 
है, क्थ्ोकि जिनका मुकाबला करना है, वे सलन काफी तं्स्थ होते हैं और समाज 
का उन पर भरोसा होना सम्भव है। इस हालत में हप उनका शाब्दिक विरोध 
करें, तो जनता में श्रम पैदा हो सकता है। जनता हमारी बात मानेगी या नहीं, 
हम कह नहीं सकते | इसलिए, शाव्दिक विरोध नहीं करना चाहिए,। किन्तु जो 
चात हमैँं सही लगती हो, उसका समस्त शक्ति से अमल करने की चेश करनी 
चाहिए | 

भूदान-यज्ञ आरम्म मैं एक छोटी-सी बात थी। अब उसका रूप कुछ बड़ा 
है। फिर भी उसके मुकाबछे में, जो मैंने सामने रखा, यह एक बहुत ही छोटी 
चीज है| इसलिए हमें यह करना चाहिए, कि सत्ता की अमिशाषा छोड़ दें। 
जैसे हमने हिंसा की भक्ति छोड़ी, वैसे ही सत्ता की और दण्ड-शक्ति की भक्ति, 
को छोड़कर समाज-शक्ति निर्माण करने की कोशिश करनी चाहिए. | भूदान-यज्ञ 
उसका एक साधनमात्र है । आगे दूसरे भी साधन आयेंगे। जब में इस तरह 
सोचता हूँ, तो मुझे बहुत शान्ति मालूम होती है। भूदान-यज्ञ मैं उत्तरोत्तर जो 
कठिनता मालूम होती है, उससे भी मुझे शान्ति प्राप्त होती है । 
गया 
३०-३-०४ 


सत्ता-निरपेक्ष सेवा । ४०; 


लोग सेवा का नाम लेते-छेते अ्रन्त में सत्तापरायण बनते हैं । पहले तो वे 
सत्ता को सेवा का साधन समझते हैं. ओर फिर धीरे-घीरे सत्ता ही उनकी देवता 
बन जाती है। जहाँ सत्ता देवता बन जाती है, वहाँ उसकी रक्षा का प्रश्न उठता 
है। फिर सारा अवलम्बन हिंसा पर होता है, जिंतका फल विज्ञान के इस युग 
मैं बहुत खतरनाक होगा । इसका भान श्रत्र कुछ-कुछ विचारकों को हो रहा 
है। किन्तु इससे छुटकारा कैसे पाया जाय, इसकी राह किसीकों सूक नहीं रही 
है। मैंने सुशाया है कि अगर हम जनता के बड़े-बड़े मसलों का हल जनशक्ति 
यानी अर्द्दिसा-शक्ति से निकालने की कोशिश करेंगें, तो सत्तापरायण बनने की 
डृष्टि से छुटकारा पाया जा सकता है। इसलिए, भूदान-यज्ञ के आन्दोलन की ओर 
देखने की दृष्टि गदरी होनी चाहिए.। सत्ता-निरपेक्ष सेवा केसे हो, सेवा के द्वारा 
शक्ति कैसे पैदा हो, समाज को केवल सुरक्षित नहीं, बढ्कि स्वरक्षित कैसे बनाया 
जाय, यह हँढ़ना चाहिए । भूदानन्यश्ञ उसका आधार है। यह एक महान्‌ काम 
है। इतनी व्यापक दृष्टि रखकर भूदान-यज्ञ का काम करना चाहिए | नहीं तो 
यह भी हो सकता कि भूदान-यज्ञ में किसी भी तरह जमीन हासिल की जाय और 
उसमें कार्यकर्ताओं की ओर से तरह-तरह का दक्षव डाला जाय | बह अहिसा-शक्ति 
की दिशा मैं नहीं, बल्कि हिंसा का ही काम होगा। चाहे वह श्र का उपयोग 
न करे, पर उसमें डराना-धमकाना आदि जो चलेगा, वह हिंसा ही होगी ओर 
इसलिए भूदान-यश्ञ सार्थक न होगा । 


चुनाव से अलुचित लाभ 


प्रजा-समानवादी दल के एक नेता की चर्चा चल रही थी। उन्होंने कहा कि 
इन दिनो लोगों को चुनाव में बहुत ज्यादा दिलचस्पी मादूम होती दिखाई दे रही 
है। सब्र कबूल करते हैं कि भूदान-यज्ञ एक जरूरी काम है, पर छोग उसमें उतनी 
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दिलचस्पी नहीं दिखाते, जितनी भिन्‍न-मिन्‍न दलीय चुनाव मैं दिलचस्पी लेते हैं | 
भृदान-यज्ञ के बारे में सोचते भी हैं, तो उनका सोचने का ढंग ऐसा होता है 
कि 'इस काम के जरिये हम जनसंपर्क बढ़ायेंगे, तो इससे चुनाव मैं लाभ होगा |? मैं 
मानता हूँ कि कुछ लोग इस तरह से सोचते हैं। लेकिन किसी अच्छे काम का 
उपयोग करने की बात हो, तो कोई बेजा नहीं है, बशते कि वह अच्छा काम 
सत्दृष्टि रखकर किया जाता हो । इस तरह भूदान-यज्ञ के काम से दूसरे काम 
भी सम्भव हैं। * 
.._ चुनाव से अहिंसक जन-शक्ति-निमोण अधिक शक्तिशाली 
प्रायः लोगों को लगता है कि चुनाव मैं बड़ी भारी शक्ति है | किन्तु जन्न उन्हें 
मालूम हो जायगा कि उससे बहुत अधिक शक्ति अहिंसक जन-शक्ति-निर्माण में 
है, तब्र उनका सोचने का ढंग ही बदल जायगा। इस पर जरा सोचने की जरूरत 
है| इस देश मैं पश्चिम से आये हुए चुनाव के तरीके दो-चार साल ही नहीं, 
काफी दिनों तक चलेंगे। सोचना यह चाहिए, कि उसमें सुधार की जरूरत है 
या नहीं ? आज के काम जिस तरह चलते हैं, उससे लाभ होता है या नहीं ! 
अपने-अपने देश की परिस्थिति देखकर उसमें परिवर्तन करना आवश्यक है। 
' अगर हम वह न करें और केवल पश्चिम का अनुकरण ही करें, तो ठीक न 
होगा । दूसरे देशों की कोई चीज लेना बुरा नहीं, पर लेते समय उसमें अपने देश 
को परिस्थिति के अनुसार सुधार करना ही होगा । 


चुनाव के कारण जाति-मेद्‌ में चृद्धि 

हमारा समाज जातिभेद-युक्त है। राजा राममोइन राय से लेकर महात्मा 
_ गांधी तक जितने चिन्तनशील महापुरुष पैदा हुए, सबने जाति-मेद पर प्रहार 
“ किया, जिससे वह संस्था काफी ढौली हो गयी | किन्तु इन दिनों हम देख रहे हैं 
कि वह अधिक मजबूत हो रही है । आखिर- यह क्यों हो रहा है ? 

स्पष्ट है कि चुनाव मैं जाति-मेद का विचार आता और उसे बल मिलता है। 
चुनाथ के दूसरे दोष ये हैं कि उससे परस्पर द्वेष पैदा होता है, पैसा और समय 
चरब्ाद होता है। आज चुनाव को जरूरत से ज्यादा महत्त्व दिय्य गया है। किसी 


हज 


सत्ता-निरपेक्ष सेवा श्श५ 


महत्वपूर्ण चीज को भी अगर फालतू महत्त्व दिया जाता है, तो मनुष्ब-समाज 
गुमराह हो जाता है। स्वराज्य-प्रात्ति के पहले राजनीति में जो ताकत थी, वह 
स्वराज्य-्प्राप्ति के बाद सामाजिक ओर अर्थ-विकास के काय में आये, इस तरह 
सोचना चाहिए.। इस दृष्टि से आज के चुनाव के तरीके मैं क्या परिवर्तेन करना 
चाहिए, इस पर जरा सोचिये | ऐसे तरीके का संशोधन हो, जिससे आाज का 
किया-कराया काम, जो वरबाद होता दिखाई दे रहा है, उससे हम छुटकारा पा सके | 


सामूहिक कार्यक्रम आवश्यक 


हमने कई बार इस पर सोचा ओर कहा भी है। उसके लिए गहरा चिंतन... 
होना चाहिए,। मैं ऐसा ही चिंतन करता हैँ, जिससे कुछ राह सूझती है। मुझे 
जो कुछ विचार सूझते हैं, उनमें से जो श्राज की परिस्थिति में सम्भव हैं, उनके 
बारे मैं कुछ कहूँगा | पहली बात यह कि चुनाव का क्षेत्र सीमित हो जाय। जहां 
केवल जनसेवा-कार्य करने की ही जिम्मेदारी है, वहाँ व्यर्थ ही राजनैतिक पक्ष' 
का अमिनिवेश न हो । वे चुनाव पार्टी की तरफ से न लड़े जायें। जैसे म्थुनिसि- 
पैलिटी, लोकलबोड आदि के चुनाव पार्टी की तरह से न लड़े जायें | इस बात 
पर लोग सोचें, तो उनके ध्यान मैं आयेगा कि इससे बहुत छाम होगा। म्युनिसि- 
पैलिटी, लोकछ्वोड, ग्राम-पंचायत आदि में जन-सेवा के कार्य करने पड़ते हैं । 
उनमें विभिन्न राजनैतिक वादों का अधिक सम्बन्ध नहीं आता है ओर न आना ही 
चाहिए | हिन्दुस्तान जैसे पिछुड़े ओर विशाल देश . में यही दृष्टि रखनी होगी | 
मैंने इसे 'पिछुड़ा हुआ! इस अर्थ में कद्दा है कि यहाँ का जीवनमान गिर गया है औरः 
' तालीम नहीं है | ऐसी स्थिति में यह भी जरूरी है कि विभिन्न राजनैतिक पक्षों के 
लोगों को कोई एक साधारण कार्यक्रम मिले और उसी पर वे जोर छगायें। 
उनके अपने-अपने जो राजनैतिक वाद, विचार ओर दर्शन हैं, उन्हें छोड़ने की 
बात तो मैं नहीं करता । किन्तु यह अवश्य चाहता हूँ कि विभिन्न राजनैतिक पक्ष, 
जो प्रजा का हित चाहते, लोकसत्ता में विश्वास रखते ओर शान्ति कौ बातेँ 


करते हैं, कोई एक सामूहिक कार्यक्रम हँह निकालें, जो सचको समान रूप से 
मान्य हो । 
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विचार-संथन हो, पर आचार-संघप नहीं 

यदि कोई कहे कि ऐसा कोई भी सामूहिक कार्यक्रम नहीं मिल रहा है, तो 
कहना होगा कि यह सारी दुजनों की जमातें हैं । लेकिन मैं मानता हूँ कि ये सारे 
घुजन नहीं, बल्कि सज्जन हैं। सज्जनों मैं इस तरह के समान कार्यक्रम होते हैं, 
तमी तो वे सज्जनता का दावा कर सकते हैं। हम मानते हैं कि ये सारे सज्जन हैं, 
इसलिए उनके बीच समान आचार का कोई कार्यक्रम उपलब्ध होना चाहिए, जिसमें 
सबकी एक राय होगी और उसी पर जोर दिया जायगा। अगर यह व्यवस्था 
चले, तो इस समय जिस तरह आचारों का संघर्ष हो रहा है, वह नहीं होगा। 
प्रजा के सामने अनेक राय रखी जाने से प्रजा का बुद्धि-मेद होता है| यहाँ की 
प्रजा पहले ही से अकर्मण्य है, फिर इस तरह का छुद्धि-मेद पैदा होने से अकर्म- 
र्यता और भी बढ़ जायगी। मिन्न-मिन्र पश्च एक-दूसरे का खण्डन करते 
रहेंगे, तो प्रजा की श्रद्धा स्थिर नहीं होगी | इसलिए, कोई एक साधारण कार्यक्रम 
हूँढुना चाहिए. | उससे आज के चुनाव में जो कठ्ठता पैदा होती है, वह कम 
होगी । यह काम बहुत जरूरी है| उंज्षेप में मैं चाहता हूँ कि विचार-मंथन चले, 
घर आचार-संघर्ष नहीं | 

उचित मूल्यमापन हो 

म्युनिसिपैलिटी, लोकल्बोर्ड और विद्यापीठों मैं राजनैतिक पक्ष नहीं आना 
चाहिए । वहाँ राजनीति की चर्चा खूब चले, पर उनका आयोजन सर्वमान्य विचार 
से हो, उसमें राजनैतिक पक्ष नहो। इसी तरह म्युनिसिपैलियी आदि के खुनाव 
भी राजनैतिक पक्ष की तरफ से नहो। यदि लोगों को यह विचार मान्य हो 
. जावगा, तो फिर वेसा कानून बनाया जा सकता है। उनके चुनावों के लिए जो' 
भी खड़ा होगा, वह सेवक के नाते ही खड़ा होगा और लोग भी जिसे चुनेंगे, अच्छा 
सेवक मानकर ही चुनेंगे। फिर आज चुनाव में जो कठुता और संघर्ष होता है, 
उसमें लोगों को जो दिलचस्पी मालूम होती तथा महत्वाकांक्षियों को उसमें जो 
अवसर मिलता है, इन बुराइयों से हम बरी हो जायेंगे 

हमें थोड़ा तारतम्य और विवेक सीखना चाहिए | किस चीज को कितना 


5 


महत्व दिया जाय, इसका लोगों को भान होना चाहिए। फिर घुनाव मैं आज-सी 
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दिल्चस्वी नहीं रहेगी ओर सामाजिक एवं लोक-शक्ति के कार्यों में लोगों को 
अधिक दिलचस्पी मालूम होगी। आज तो हिन्हुस्तान मैं मूल्यांकन के तिना ही 
काम चल रहा है | कित चीज को कितना महत्व दिया जावय, यह हम जानते ही 
नहीं | लेकिन यदि इसका मान हो जाय, तो भूदान का महत्व सबको मालूम हो 
लायगा और सत्र उसमें जु० जायेंगे, जिससे ताकत पैदा होगो | 

सत्र लोग संकल्प करेंगे, तो दो-चार साल में यह काम खतम हो जायगा | 
किन्तु यह संकल्प तत्र होगा, जब आज का गलत मूल्यमापन खतम हो जावगा 
ओर लोगों कों इसका खयाल हों जायगा कि किस चीज को कितना महत्व 
देना है । 


या 
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बदांत ओर अहिंसा का समन्वय ४४११ 
[ बोधगया में 'समत्ववाअ्रम' की स्थापना के समय दिया गया भाषण | 


वेदान्त और अ्रद्दिखा, दोनों परस्पर अविरद्ध हैं| दोनों एकददूसरे के कार्य 
कारण हैं । वेदांत में से सीधी अहिंसा प्रतिफलित होती है और अ्रहिंसा के लिए 
त्रिना वेदान्त के कोई पक्की मजबूत बुनियाद नहीं द्ापिल दहोती। वेदान्त का 
आधार छोड़ अहिंसा का कितना ही वचाव क्यों न करें, वह मामलछ 
टीला ही रह जायगा। वह पक्का तभी बनेगा, जब उसे वेदांत का आधार 
मिलेगा । यह सारी प्रक्रिया गीता के एक श्लोक में बहुत दही संछ्षेप में 
कही गयी है : 
रस पश्यन्‌ द्वि सर्वत्र समवस्थितमीश्चरस । 
न हिनस्त्यात्मनाव्मार्न ततो याति परां गतिस्‌ ॥' 
अर्थात्‌ जो मनुष्य सर्वत्र परमेश्वर के अस्तित को समान रूप में देखता 
है, यह हुआ वेदांत। इसके परिणामत्वरू्प वह ढिंसा हीं नहीं कर 


द्ड़ 
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सकता, क्योंकि हिंसा के लिए जो भो हथियार उठाया जायगा, वह अपने खुद के 
खिलाफ उठाने जैसा ही होगा | इसलिए. जो आत्महिंसा नहीं करेगा, वह परम 
गति पायेगा | यहाँ मूल बुनियाद समान परमेश्वर के दर्शन की अर्थात्‌ वेदान्त की 
है, उस पर से अहिंसा की जीवन-निष्ठा ओर उसका अंतिम परिणाम परम गति-- 
इस तरह एक श्लोक मैं सारे विश्व के लिए आदि से अंत तक ( बुनियाद से 
शिखर तक ) जरूरी समन्वय गीता के इस अद्भुत श्लोक में बता दिया गया है। 
सत्य और वेदांत 

बापू वेदांत के बदले 'सत्य! का नाम लेते थे और उसके साथ श्रहिंसा 
जोड़ देते थे | वे कहते थे कि 'सत्य और अहिंसा, ये एक ही द्विदछ तत्व हैं। दोनों 
मिल्रकर एक ही तत््व होता है ! इस तरह 'सत्य' शब्द को वे पसंद करते थे | 
मैंने सोचा कि सत्य का संशोधन जितनी प्रखरता से वेदांत मैं होता है, .उतनी 
प्रखरता से और किसी प्रक्रिया में नहीं होता | इसलिए 'सत्य! शब्द का श्र 
धेदां?' ही हो जाता है। वेदांत याने वेद-सार, तत््वज्ञान का सर्वसार, जो कि सत्य 
है। यह भी वेदांत में ही बताया गया है कि वह अंतिम शब्द सत्य ही.है और उसके 
अंदर बाकी का सारा जीवन-विचार निहित है| सारांश, जिसे बापू सत्य कहते 
थे, वही हिंदुस्तान ओर आम समाज की भाषा में 'ेदांत' होता है । 

सत्य! शब्द परम-तत्व का सूचक है और 'वेदांत! समन्वय का। याने सत्य 
के दर्शन के अनेक पहलू होते हैं | वे सारे अनेक पहलू जहाँ इकह्ठा होते हैं, वहाँ 
किसी एक विचार के अंग का श्राग्रह मिट जाता है। उसीको 'वेदांत' कहते हैं । 
आचार्य गौडपाद ने स्पष्ट कह ही दिया है : 

'स्वसिद्धान्तव्यवस्थासु छेतिनो निश्चिता दृढम्‌ । 
परस्पर विरुद्ध्यन्ते तेरयं न विरुद्ध्यते ॥* 

अर्थात्‌ “चाहे आप आपस-आपस में छड़ते रहें, लेकिन आप हमसे नहीं 

लड़ सकते | आप सारे हमारे पेट में हैं |”? 
समन्वय का काये 

हाँ, तो सर्वाद्धीण समग्र-सत्य-दर्शन और उसके साथ अहिंसा--इस दर्शन 

को वेदान्त कहते हैं। हमें अपने जीवन और दर्शन में इन्हीं दो तत्वों का समन्वय 


वेदांत और अहिंसा का ससनन्‍्वय २३६ 


करना होगा । अभी तक समन्वय करने की जो कोशिश की गयी, उसमें हमैं 
एक दिशा मिल गयी । फिर मी उसमें परिपूरणंता नहीं होती श्रौर शायद्‌ कमी 
होगी भी नहीं। आज हमारे लिए भी भगवान्‌ ने समत्वव करने का बड़ा भारी 
कार्यक्रम रचा है और भूदान-बज्ञ न मातम हमें किस तरह कहाँ ले कायगा, 
इसका भी अ्रमी कोई श्रन्दाज नहीं छग रहा है। लेकिन एक-एक कदम हमैं 
उठाना पड़ रह्य है। इस सिलसिले में सांध्कृतिक केद्ध की यह कल्पना, जिछे 
समत्वब-श्राश्रम” था समन्वव-मन्दिर जो भी नाम दिया जाय, पर्यात होती है। 


हम शून्य बनें 


इस काम के लिए हम आप सत्र लोगों का हृदय से सहयोग चाहते हैं । सह- 
योग का जैता अर्थ दुनिया में क्रिया जाता है, साधारणतः वैशा अर्थ हमारे मन 
में नहीं है। हम चाहते हैं क्रि अपने हृदय में हम यही भाव रखें कि एक परमेश्वर 
की हस्ती है और बाकी हम सत्र जो भी हैं वह शूत्य है । उसीके अन्दर, उसीकी 
लीला से हमें ये सारे रूप मिले हैं। शत्य को भी एक रूप होता है । उतका भी 
एक आकार दिखाया जाता है। वह भी निराकार नहीं होता । इसी तरह हमें भी 
आकार मिला है) फिर भी हमें झून्य बनना चाहिए | 


चोधगया 
थ ८-४- ७०४ 


पे 
डे 


सन्दिर-प्रवे श-बन्दी से बढ़कर यह गुनाह :४२४ 


एक भाई ने कहा था कि “जमीन उत्पादन का बड़ा भारी साधन है। इस- 
लिए, वह साधन किसीकी मालकियत का नहीं हो सकता, यह बात कुछ समझ मैं 
आ जाती है |? इस पर मेंने कहा कि वह सिर्फ उत्पादन का साधन नहीं, परमेश्वर 
की भक्ति का भी साधन है।' यह बात मेंने अपने अनुभव से कही, इसका अनु- 
भव मेंने स्वयं किया है। ईश्वर की भक्ति के विभिन्‍न साघन जप, तप, शञान 
आदि का थोड़ा-बहुत अनुभव मुझे भी है। लेकिन उन सबसे जितनी इंश्वर- 
भक्ति होती है, अर्थात्‌ मनुष्यों के विक्रार-शमन के लिए जितनी मदद उन सकर 
तरीकों से मिलती है, उससे ज्यादा मदद जमीन पर परिश्रम करने ओर खुली हवा 
मैं कुदाली लेकर काम करने से होती है । 

इसीलिए, काशी-विश्वनाथ के मन्दिर में हरिजनों को न अने देना मुझे. 
जितना गुनाह मालूम होता है, उससे ज्यादा गुनाह यह मालूम होता है कि किसी 
व्यक्ति को--जों जमीन की काश्त कर सकता हो और उसे करना चाहता हो--हमः 

हू कहकर जमीन देने से इनकार कर दें कि इस जमीन का कोई दूसरा मालिक: 

है। और वे मालिक भी ऐसे, जो बिना नोटिस के इस दुनिया से चल बसेंगे ओर 
जमीने कायम ही रहेंगी ! श्रव यह चल नहीं सकता | | 
| एक बार हरिजनों का मंदिर-प्रवेश न हो, तो चल सकता है; क्योंकि ईश्वर 
* की भक्ति और उसके दर्शन के उससे भी बेहतर दूसरे तरीके मौजूद हैं | लेकिन 
: बैजमीनीं को जमीन की सेवा ईश्वर-मक्ति का सत्रसे उत्तम साधन है। उसः 
. साधन से किसीकों भी वंचित नहीं कर सकते । 
* थघोधगया 
१८-४-०४ 


भूदान-यज्ञ में अपना हिस्सा न देना देशद्रोह : ४३५ 


गोकुल-बन्दावन में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने जब गोवर्धन-पर्वत उठाने की योजना 
प्रस्तुत की, तो सब्र ग्वालन्चालों से कह्य था कि इस पहाड़ के उठाने मैं आप 
सब लोगों के हाथ ओर आप सत्र छोगों की लकड़ियाँ लगनी चाहिए । फिर 
गोकुल-ब्न्दावन के सभी बाल-गोपार्ल ने अपनी-अपनी लकड़ियाँ लगायीं। कहीं 

पहाड़ लकड़ी से उठता है ? लेकिन सत्र लोगों ने लकड़ियाँ लगायी और अपने- 
अपने हाथ लगाये । कवि लिखता है कि जब्र भगवान श्रीक्षप्ण ने यद्द देखा, तो 
अन्त मैं उन्होंने अपनी अंगुली का स्पर्श उस पहाड़ को करा दिया । फिर क्‍या 
था ! वह गोवर्धन-पर्वत उठ खड़ा हुआ | तभी से भगवान्‌ का 'गोवर्घनघारी? 
नाम पड़ा | 
नारायण-शक्ति का आविष्कार 

सारांश, काम तो भगवान्‌ के नाम से ही होता है। उन्हींकी उँगली का 
स्पर्श होने पर गोवर्धन-पर्वत उठता है। किन्तु जब्र उसे सभी लोगों के हाथों का, 
नर-समुदाय का बल मिलता है, तभी उसमें नारायण-शक्ति दाखिल होती है। नरों 
के समुदाय में जो नयी शक्ति दाखिल होती है, उसे 'नारायण-भाक्ति' कहते हैं । 
जब सिफ पॉच इकट्ठे होते हैं, तो हरएक की एक-एक सेर शक्ति मिलकर पॉँच 
पेर नहीं होती, बल्कि पचास सेर होती है। यह विज्ञान का विपय है। समूह या 
समुदाय में एक नयी शक्ति दाखिल होती है। यह नयी शक्ति ईश्वरीय शक्ति है, 
नारायण-शक्ति है और काम उसीसे बनता है। छेकिन वह तब्र दाखिल होती है, 
जब कि सब लोगों का सहयोग दासिल होता है । 

भूदान-यज्ञ में भाग न लेना देशद्रोह 

जिस काम में सत्र लोगों का सहयोग यात होता है, उसीको 'यज्ञ” कहते हैं | 
जब्र देश पर कोई संकट आता है, तो यज्ञ किया जाता है। अपने देश पर आज 
संकट मौजूद है। कोई नया संकट आया है, ऐसी कल्पना में नहीं करता। अन्दर- 
ही-अन्दर संकट पड़ा है । मजदूर और मालिक का भेद है, करोड़ों लोगों के पास 

१६ 
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कोई साधन नहीं हैं, हरिजन और दूसरों में छुआछूत पड़ी है, अनेक धर्म-भेद 
के झगड़े मी मौजूद हैं | ये सारे संकट आज हमारे देश पर मँड़रा रहे हैं। ऐसी 


हालत मैं देश को बचाने के लिए जब कोई यज्ञ शुरू होता है, तो. अगर उसे. 


कोई अकेला व्यक्ति ही करेगा या पॉच-पचास लोग करेंगे, तो उससे कुछ नहीं बन 
सकता । यज्ञ मैं हरएक को अपना हिस्सा अपंण करना पड़ता है, जेसे गाँव की 
होली होती है, तो हर घर से लकड़ी जाती है। इस यज्ञ में जो अपना-अपना 
हिंस्‍्ता नहीं देते, वे देशद्रोही सिद्ध होते हैं, यह मैं जाहिर करना चाहता हूँ । 
देश की इस समय माँग है कि भूमिहीनों का मसव्य हल करने के लिए, यह 

पहाड़ उठाने के लिए हर किसीका दान-पत्र मिलना चाहिए | 


4 


बोधगया 
१८-४-७४ 


जीवन-दान ४४: 


[ श्री जयप्रकाश नारायण ने भूदान-कार्य के लिए अपना जीवन-दान देने का 
संकल्प घोषित किया, जिससे जीवन-दान-यज्ञ का आरंभ हुआ। उसके बाद 
विनोच्ाजी ने जयप्रकाशजी को एक पत्र लिखकर निम्नलिखित शब्दों में अपना भी 
जीवनदान घोषित किया । | 
श्री जयप्रकाश, | | 

कल आपने जो आवाहन किया था, उसके जवाब मैं-- कर 
.. भूदान-यज्ञ-मूलक, आमोशद्योग प्रधान अहिंसक क्रान्ति के लिए. मेरा 
जीवन समए्ण | 


. « » सर्वोदय पुरी 
२०-४-०४ -+-विनोबा 


के 


राजनीति का लोकनीति में परिवतन : ४४: 


यह विज्ञान का जमाना है। विज्ञान की रफ्तार तेज होती है। हम मन्द-मन्द 
गति से समाज-सुधार का काम करें, तो जमाना हमारी राह्द नहीं देखेगा | इस- 
लिए काम की गति बढ़े, यह जरूरी है। इस बार के बोधगया-सर्वोद्य-सम्मेलन में 
एक नयी घटना घ्रटी, जिसने सारे देश को प्रभावित किया । वह था, 'जीवनदान' 
का खोत । भूदान मैं से सम्पत्तिदान, श्रमदान, ये सब्र निकले, किन्त्रु उन सब्चकी 
पूर्ति जीवनदान मैं होती है । उसका असर सारे देश पर होगा । उससे भूदान के 
काम की गति बढ़ेगी | 


पष्ठांश दान ओर स्वत्व मिटाने में विरोध नहीं 


समाज में परिवर्तन लाने की वात भूदान की नींव में है । भूमि का मसला 
सारे एशिया का मसला है | यह दूसरे कई देशों में भी है, पर हिन्दुस्तान का यह 
प्रमुख मसला है। इसी मसलछें को लेकर हम छोग काम कर रहे हैं। यह भूदान 
का बाहरी रूप है। किन्तु . भूदान का भीतरी रूप ज्यादा महत्त्व का है। जितना 
लोग इसे सममेंगे, उतना ही उनमें जोश आयेगा । उसका भीतरी रूप यह है 
कि समाज का सारा ढाँचा बदल ढेँ। पर लोग इसे नहीं समझते ।, वे समझते 
हैं कि इससे गरीबों को मदद मिलेगी, अच्छा काम है। इसलिए जितनी हो सके, 
उतनी अपनी ओर से मदद पहुँचानी चाहिए । इस दृष्टि से भी लोगों ने भूदान में 
मदद दी है। 
अमी हमने आमधर्म” पर व्याख्यान देते हुए. कुछ बुनियादी बातें समझायी 
थीं। उनमें यह भी एक था कि भूमि पर किसीकी मालकियत नहीं है। लोग 
कहते हैं कि यह तो नयी बात है। हम तो समभते थे कि बाबा मालकियत को 
पहचानता था, तभी तो बह भूमि का छठा हिस्ता मॉगता है। अगर ऐड नहीं 
होता, तो वह सारी-की-तारी जमीन माँगता ! आज तीन साल से में बार-चार 


२४३४ भ्रृदान-गंगा 


बुहराता आ रहा हूँ कि हवा, पानी, सूरज की रोशनी ओर जमीन परमेश्वर की 
देन हैं | इसलिए वे सबकी चीजें हैं ओर सत्रके उपयोग के लिए हैं। जैसे हवा- 
पानी का कोई मालिक नहीं, वेसे ही जमीन का भी कोई मालिक नहीं है । उसका 
मालिक तो एक भगवान्‌ ही है। इसलिए हम सब्रको मिल ओर बॉटकर उसका 
उपयोग करना चाहिए | मैंने भूमि का छुठा हिस्सा दान भी माँगा है। जमीन पर 
किसीकी भी मालकियत नहीं है | इसमें कोई विरोधाभास नहीं है | 


उपनिषद्‌ के आधार पर नयी रचना 


हम लोग सत्य-विचार पर समाज की रवना करना चाहते हैं । “भगवान्‌ ने 
हमें जो बुद्धि, शक्ति ओर दोल्त दी है, वह समाज की सेवा के लिए है। उसका 
स्वतन्त्र भोग करना उचित नहीं। समाज को समर्पण करने के बाद ही हम 
उसे भोग सकते हैं ।! इसी बुनियादी भावना को हमें फैलाना ओर उस पर समाज- 
सस्‍्वना करनी है। यह कोई नया विचार नहीं। अपने उपनिषदों में भी यही 
बात लिखी गयी है। 
“ ईशावास्यमिदं सर्व यत्किच जगत्यां जगत्‌ । 
तेन त्यक्तेन सुंजीथार'।' तन *-*न्‍तता 


अर्थात्‌ यह समस्त जगत्‌ ईश्वस्मय है और समर्पण करके ही प्रसाद के 

रूप मैं उसका भोग करना चाहिए। इससे बढ़कर कोई ओर सन्देश किसी 
शात््र मैं नहीं दिया गया है। कम्युनिज्म मैं मी यह भावना पायी जाती है, पर 
वह बहुत ही कम है। कारण, वे ईश्वर के अस्तित्व को नहीं पहचानते। 
इसलिए वहाँ दान की बात नहीं है, छीनने की बात है। वे ईश्वर को समपंण नहीं 
करते, यही कम्युनिज्म की कमी है। बाकी कम्युनिज्म का तत्व वही है, जो 
इंशावास्य में परिशुद्ध पद्धति ओर निर्दोष दंग से बताया गया है। आज वक इस 
बात को सोचा गया, किन्तु उस पर समाज-र्वना करने की बात अब तक नहीं 
चली | आज के समाज मैं व्यक्तमत मालकियत मानी गयी है | हमारी वरकार, 
कानून और संविधान, सभी इसीके आधार पर बने हैं| किन्तु हम छोग इस 
विचार को जड़मूल बदल देना चाहते हैं | हम उस राजनीति को ही बदलना चाहते 
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हैं | यहाँ तक कि उस राजनीति! शब्द के बदले हम 'लोकनीति' छाना, उसे ही 
स्थापित करना चाहते हैँ । 
नित्य दान की आवश्यकता 

भगवान्‌ शंकराचार्य ने दान! की व्याख्या की है। उन्होंने कह है कि 
“दार्न समविभागः” दान याने दूसरों पर उपकार करना नहीं, बल्कि अपनी 
चीज का सप्तान विभाग करना । यह कोई शंकराचार्य की निकाली हुई चीज 
नहीं है। यह परिभाषा तो सारे वैदिक-दर्शन में है। सर्वत्र दान का आर्थ 'सम- 
विभाजन ही माना गया है। फिर भी आज हम तो सारा नहीं माँगत्ते, सिर्फ छठा 
भाग ही माँगते हैं, यद्यपि कहीं-कहीं पूरे-के-पूरे गाँव मिले हैं । जैसे---उड़ीसा में 
१६-१७ गाँव, उत्तर प्रदेश में दो-तीन, गया जिले में दो-तीन ओर पलामू जिले 
मैं १५-१६ गाँव दान मिले हैं | इतनी बड़ी क्रान्ति लाने के लिए हमें कदम-कदम 
चलना चाहिए. | पहले लोग विचार पसन्द करें ओर फिर उसे मान्य करें | प्रारम्भ 
मैं छठा हिस्सा मिलने पर ही प्रस्ठत मसला हल हो जायगा | पाँच करोड़ एकड़ 
जमीन मिल जाय, तो आज का काम निभ जाता है। आगे चलकर फिर और 
माँगा जायगा । 

किन्तु ध्यान रहे कि एक बार दान दे देने से छुटकारा नहीं । जैसे एक बार 
खाना खाने से छुटकारा नहीं होता श्रोर शरीर चलाने के लिए. समय-समय पर 
नित्य खाना पड़ता है, वैसे ही समाज मैं दानक्रिया भी नित्य चलेगी, जब तक 
भोगक्रिया चलती है | दान में धर्म है, वह तो ध्तत करने का कार्य है। घर्म और 
दान नित्य करने चाहिए | 'फण्ड' में दान देना नित्य का कतव्य नहीं, पर भूदान 
का काम नित्य कर्तव्य है। जब्र तक आप धर्माचरण की श्रावश्यकता महसूस करें, 
सत्र तक भूदान देना आपका काम है। वह तो आपका प्राण होना चाहिए | 
छुठा भाग आरम्म का दान है; आखिर में कुल न्मीन दे देनी होगी । सारी 
जमीन गाँव की होगी | यद्यपि सहूलियत के लिए वह अलग-अलग बॉटी जायगी, 
किन्तु यह बँटवारा कायम का न रहेंगा। पन्द्रह-बीस साल बाद फिर बँटवारा होगा | 
उस समय कौटुम्बिक व्यवस्था में जैसी घटी-बढ़ी होगी, बॉटने की क्रिया भी वैसी 
ही चलेगी | 
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इस प्रकार दान ओर मालकियत मैं कोई विरोध- नहीं है। आत्मा शरीर से 
भिन्न है ओर बह अमर है। में शरीर नहीं हूँ । शासत्रकार कहते हैं कि शरीर को 
परिपुष्ट बनाकर ही काटना चाहिए. | देह को उसके आधार से ही मजबूत वना- 
कर काटना है। इस प्रकार दान की प्रवृत्ति तत्र तक चलेगी; जब्र तक दान ही 
कट जायगा | तमी दान सार्थक होगा। तुलसीदासजी ने कहा है कि फिर तो 
याचना ही नहीं करनी पड़ती। इस प्रकार छुठो भाग का दान हमेशा 
चलता रहेगा, जब तक वह खुद कट नहीं जाता । यह आमूलाग्र परिवर्तन करने 
की बात है । 


समाजशास्र में भारत यूरोप से आगे 


पाश्चात्यों की घारणा है कि 'समाज में आमूलछाग्र परिवर्तन सत्ता के जरिये ही 
हो सकता है | राजनीति में एक पक्ष राज्य करता है,, तो दूसरा विरोधी होता है । 
इस प्रकार एक-दूसरे को परिश्ुद्ध करते रहते हैं । इसी प्रकार सत्ता से परिवर्तन 
होगा ।? हम छोग भी उसीकी नकल करते हैं | किन्तु श्राप लोगों को यह माल्म 
नहीं कि पश्चिम का समाजशास्त्र बहुत ही पिछड़ा हुआ है । आज हिन्दुस्तान 
मैं मराठी, बंगाली, गुजराती, तमिलनाड़, मलाबार आदि प्रान्त हैं | ऐसे ही यूरोप 
में भी मिन्न-मिन्न भाषामाषी देश हैं। हमारे देश में यद्यपि भाषावार प्रान्तों की 
माँग की जाती है, पर कोई मी अपना अलग देश स्थापित करना नहीं चाहता । 
कोई भी दिल्ली से अछग होने का विचार नहीँ करता |] इसके विपरीत यूरोप 
में स्विट्जरलेए्ड, जम॑नी, वेलजियम, फ्रान्स आदि छोझेछोटे देश हैं। आज 
भी उनके यहाँ जातिवाद विद्यमान है। सारे यूरोप का राजनैतिक विभाजन 
जातिवाद पर ही हुआ है। वहाँ कोई प्राकृतिक सीमाएँ उन्हें विभाजित नहीं 
फरती। फ्रान्स और जर्मनी के बीच कोई पहाड़ नहीं है। फिर भी मनुष्यों ने 
ही 'सीगफ्रीड लाइन', 'मैजिनों लाइन' आदि कृत्रिम दीवारें बनाकर- अपने- 
अपने देश को अलग कर लिया है। फ्रेश्व और जर्मन भाषाएँ इतनी मिलती- 
जुलती हैं कि लोग उन्‍हें १५ दिनों में ही सीख सकते हैं। फिर भी वे ऐसा 
नहीं करेंगे और न तो एक समूचा ही देश बनायेंगे | किन्ठु हमारे यहाँ 
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ऐसी स्थिति नहीं है। भापावार प्रान्त की मॉँग भी किसानों की सहूलियत के लिए 
की गयी-है। कोई अपना राज्य या सेना अलग नहीं चाहते) इस तरह स्पष्ट 
है कि समाजशाल््र की रचना में यूरोप हिन्दुस्तान से बहुत पिछड़ी है। 

दूसरी मिसाल यह है कि यहाँ किसीको यह शंका नहीं होती कि ख्ियों को 
मत देने का अधिकार देना चाहिए या नहीं ! में मानता हूँ कि हमारे यहाँ की 
स्त्रियाँ बहुत श्रधिक पिछड़ी हुई हैं । हमें उन्हें उठाना और सामने छाना होगा । 
फिर भी हमने उन्हें मत देने का अधिकार बिना किसी संकोच के दे दिया है। 
इसके विपरीत यूरोप के कई देशों में आज भी त्लियों को मताधिकार पग्रात्त नहीं 
है | चालीस साल पहले इंग्लैए्ड में पुरुषों के विरुद्ध ख्रियों का आन्दोलन हुआ । 
विधान-सभा में अरडे फ्रेके गये, तत्र कहीं जाकर उन्हें मताधिकार प्राप्त हुआ । 
हमारे देश में ऐसा कोई झगड़ा नहीं हुआ | इस प्रकार भी स्पष्ट है कि दुनिया 
के अन्य देशों से हम समाजशात्ल में भागे बढ़े हुए हैं । 


आज को सदोप चुनाव-पद्धति 


आश्चर्य है कि फिर भी हम लोग आँख .मूँदकर पाश्चात्य-पद्धति स्वीकार 
कर लेते हैं। यह नहीं सोचते कि उसका परिणाम क्‍या होगा ! जन्न कि हमारे 
यहाँ 'पॉँच बोले परमेश्वर! ओर एकमत से काम होता था, पश्चिम में चार विरुद्ध 
एक, तीन विरुद्ध दो प्रस्ताव पास हो जाते हैं। अदालत में खून के केस चलते हैं 
ओर वहाँ भी तीन विरुद्ध दो का फैसला लेकर खूनी अभियुक्त फॉसी पर चढ़ाये 
जाते हैं। इतना भी नहीं सोचते कि फॉसी के बदले कुछ हल्की सजा क्यों न 
दी जाय ? सचमुच बहुमत का यद जो विचित्र विचार हम लोगों ने पश्चिम से 
स्वीकार किया, वह बड़ा ही खतरनाक है। 

स्वोदय-सम्मेलन में नेहरूजी ने स्वयं कहा कि "यद्यपि चुनाव-पद्धति को 
हमने अद्धा से अपनाया, फिर भी उसमें काफी दोप हैं । इसे सुघारना जरूरी है ।' 
इस तरद्द हम पश्चिम से जो भी चौज लेते हैं, उसे सोच-समभझकर लेना चाहिए । 
दुनिया के सब्र देशों में चुनाव का यह भूत सवार है और उससे बहुत कुछ हानि 
भी होती है। किन्तु हिन्दुस्तान के लिए ठो इसका परिणाम बहुत दी दुश्ख्बद 
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हुआ है। राजा राममोहन राय से लेकर महात्मा गांधी तक. ने जिस जाति-मेद 
पर प्रहार किया और जिसकी कमर टूट चुकी थी, वह इस चुनाव से फिर खड़ा 
हो उठा है | ' / ४ 


क्रांति पक्षातीत ही होती है. 


सत्ता या (ार्टी-पालिटिक्स' ( दलगत राजनीति ) के जरिये क्रांति कभी नहीं 
होती । वह तो जनमानस मैं ही होती है। इसलिए उसे पक्षातीत ही होना चाहिए | 
इसके लिए, एक-दूसरे के सामने दिछ खोलकर रखने चाहिए। लेकिन आजकल के 
पक्ष तो एक-दूसरे के अखबार तक नहीं पढ़ते । जैसे -वैष्णवपन्थी शैवपन्थियों की कोई 
भी बात नहीं अपनाता, वैसे ही ये पार्टियाँ एक-दूसरे से भारी नफरत करती हैं| 
उनके लिए, उनकी पार्टी की पुस्तकें ही वेदवाक्य होती हैं | वे दूसरे के साहित्य को 
पढ़ते ही नहीं | उनके विचार संकुचित होते हैं | .इन वादों के कारण दलबन्दी 
ही नहीं, दिल्चन्दी फैल रही है, जो दलब्न्दी से कहीं ज्यादा खराब है। ऐसी 
स्थिति मैं क्रान्ति रुक जाती है। लोग समभते ही नहीं कि हवा फैलाने के लिए, 
अवकाश चाहिए। विचार-प्रचार के लिए खुले दिल होने चाहिए। पार्टी की 
सभाओं में खास जमातें ही आती हैं ओर वे क्रांति की आगे बढ़ने नहीं देती । 
किन्तु भूदान के इस काम ने लोगों के मन में इस बारे मैं कुछ सन्देह पैदा कर 
दिया है। अब लोग इस बात को समझ जायँगे, तो बड़ी बात होगी । 

कोई भी बड़ा आंदोलन जनशक्ति से ही हो सकता है। जरा अक्ल से 
सोचिये कि पार्टी बनाने से विचार के समभने मैं मदद होती है या बिना पार्टी 
के ? अगर बाबा ने पार्टी बनायी होती, तो उसका भांदोलन कैसे चलता ? 
किन्तु आज तो वह निःसंकोच घर-घर जाता है। हजार हाथवाले भगवान्‌ को 
जगाने के लिए वह नारद की तरह से गाँव-गाँव, घर-घर घूमता है। इसके विप- 
रीत पार्टीवाले छोटे दिल ओर संकुचित दृष्टि के बन जाते हैं। भूदान एक पक्षा- 
तीत आन्दोलन है | इसीलिए. सभी इसे अच्छा काम समझते हैं। पक्षातीत 
उद्धति से ही क्रांति का उद्गम होगा, सत्ता के जरिये नहीं । यदि जनशक्ति से 
फीन्ति हो सकती है, यह बात सिद्ध हो जायगी, तो राजनीतिक विचार मैं मौलिक 


प्पओ हा प श 
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परिवतन हो जायगा ओर न केवछ हमारे देश, बल्कि सारी दुनिया के लिए नयी 
राह मिल जायगी। यह स्वशक्ति ओर स्वंशक्ति समाज में मरी पढ़ी है| 
सोभाग्य की वात है कि अब इसके भरने का मुक्त संचार होने लगा है | 

सचमुच आज के पत्षमेद से समान छिन्न-भिन्‍न हो गया है। सतत राजनीत्ति 
. को माननेवाले जयप्रकाश बाबू भी आज इसी निश्चय पर आ पहुँचे, यह समझने 
की वात है। उनके इस परिवर्तन के पीछे गहरा विचार ओर चिन्तन है । 
प्रत्यक्ष दर्शन से उन्होंने यह निश्चय किया ओर जीवनदान समर्पित किया है। 


शासनमुक्त समाज की ओर 


अखिल भारत सर्व-सेवा-संत्र ने यह संकल्प किया है कि हम हिन्दुस्तान- 
भर मैं दो साल मैं २५ छाख एकड़ भूमि एकत्र करेंगे। जनता ने उसके इस 
संकल्प को उठा लिया । हजारों उसकी पूर्ति में लग गये ओर वह संकल्प पूर्ण 
भी हो गया | संघ के पास कोई सत्ता, कानून या कोई अनुशासन नहीं है। 
लोगों को बह संकल्प सत्य ओर सार्थक लगा ओर उन्होंने उसे पृ कर दिया | इस 
घटना से लोगों के दिल्लें में विश्वास उप्तन्‍्न हो गया कि बिना सत्ता के आधार के 
एक संस्था संकल्प कर सकती है ओर उसकी पूर्ति भी हो सकती है। लोग उसकी 
सफलता के लिए जुट पड़ते हैँ । इसते यह भी आशा हो जाती है कि शासनमुक्त 
समाज ओर पक्षावीत राज्य की स्थापना सम्भव है । इसके लिए स्वतंत्र जनशक्ति 
पैदा करनी होगी और उसीके साथन के तौर पर यह भूदान-आंदोलन शुरू 


किया गया है | 
सई १६७४ 


अहिंसा के तीन आधार ; संयम, अस्तेय, असंग्रह .: ४६ ४ 


आज वैशाखी पूर्णिमा का दिन है। आज सारी दुनिया मैं, खासकर एशिया- , 
खंड में बुद्ध भगवान्‌ का जन्म-द्विस मनाया जा रहा है | बुद्ध भगवान्‌ ने दुनिया 
के लिए जो सन्देश दिया, उसे उन्होंने अपने जीवन से निर्माण .किया था। 
उन्होंने वह सन्देश उस समय दिया, जिस समय हिन्दुस्तान का सारी दुनिया के 
साथ विद्येष सम्बन्ध नहीं था। उस समय दुनिया को उस सन्देश की उतनी 
आवश्यकता भी नहीं थी | लेकिन आज सारी हुनिया को उसकी आवश्यकता 
है। उनका वह सन्देश यह है: 'बैर से वैर नहीं मिट्ेगा, क्रोध से क्रोध नहीं 
जायंगा, भूठ से मूठ नष्ट न होगा |? वैर से बैर बढ़ेगा और ऋरध ते क्रोध 
सुलगेगा | इसलिए बैर का मुकाबल् प्रेम से, क्रोध का मुकाबला शान्ति से और 
असत्य का मुकावला सत्य से ही करना होगा । 


आज विश्व को बुद्ध-सन्देश की प्यास 


इस समय दुनिया को इस बुद्ध-सन्देश की अत्यन्त आवश्यकता है । 
आज दुनिया में असमाधान ओर अशान्ति व्याप्त है। सारी दुनियां शान्ति 
की तलाश में है, लेकिन वह मिल्ती नहीं। सारी दुनिया मैं कशमकश 
' चल रही है, परस्पर भय बढ़ रहा है। कम-ज्यादा ताकतवाले सारे देश एक-दूंसरे 
से भयमीत हैं। छोटे छोटे देश तो खैर डरते -ही हैं, लेकिन अमेरिका और | 
रूस जैसे बड़े-बड़े देश भी डरने लगे हैं। दुनिया पहले कभी इतनी भयभीत नहीं 
हुई | जब विविध देशों को एक-दूसरे का ज्ञान ही न था, तो डरने की बात दूर ही 
रही | लेकिन आज दुनिया के किसी एक कोने मैं एक छोटी-सी हलचल होती है, 
तो सारी दुनिया पर उसका असर हो जाता है | यह हालत विज्ञान से ही हुईं है 
अन्ततः विज्ञान का परिणाम यही होगा कि या तो मानव-जाति हिंसा और बैर 
बढ़ाकर जल्द-से-जल्द अपना खात्मा कर लेगी था हमें अकल आ जायगी और 


अहिंसा के तीन आधार ; संयम, अस्तेय, अ्ंग्रह र्‌७ज१ 


हिंसा के दुए-चक्र से मानवता मुक्त होकर रहेगी। अब बीच की हालते न रह 
सकेगी | इसीलिए बुद्ध मगवान का निर्वस्ता-सन्देश आज अत्यावश्यक है । 


पु कप हक 24 
बेर के कारण मिदाये जायें 


, पचास साल पहले हिन्हुत्तान में 'बुछु-जबन्ती' नहीं होती थी, लेकिन इन 
दिनों यद शुरू हुई है। कारण स्पष्ट है, भगवान्‌ बुद्ध के सन्देश का उपयोग आज 
बहुत है, ऐसा हम महसूस करने लगे हैँ | उनका वह उपदेश नया नहीं है। गीता 
ने भी कहा है : चिवेरः स्वभृतेषु ।' निर्वर बनने का थ्रादेश वेदों ने भी दिया है | 
भगवान बुद्ध से पहले के सन्‍्तों ने इसे अपने जीवन में भी उत्तारा था। फिर भी 
दुनिया का हाल बदला नहीं | क्योंकि व्यक्तिगत जीवन में बदि कोई निर्वर बन 
भी गया, तो लोग उसका आदर करते थे, फिर भी उसकी वद्द बात व्यावहारिक न 
मानते थे। 'निवर होना चाहिए! इसे वे अस्वीकार तो न करते थे, पर आचरण 
में न लाते थे | 

बात यह है कि जब्र तक वैर के कारण नहीं मिट्ते, तब तक बेर मिट नहीं 
सकता | कोई अत्यन्त प्यासा हो ओर उसे अगर स्वच्छु निर्मछ पानी न मिल रहा 
हों, तो वह गन्दा पानी भी पी लेता है। उसकी प्रथम माँग तो स्वच्छु पानी की 
होती है, लेकिन वह न मिले, तो गन्दे पानी पर भी उसका चित्त राजी हो जाता 
है | इसी तरद दुनिया को भी वैर की कोई भूख नहीं है। समाज में थ्राग लगे, 
ऐसा कोई भी जान-बूककर नहीं चाहता। छेकिन दुनिया के कुछ सवाल है; वे 
अगर शान्ति से हल हो जाते हैं, तो वह शान्तिमय मार्ग से चलने के लिए तैयार 
है । किन्तु यदि वे मसले शान्ति से हल न हों, तो भी दुनिया शान्ति कायम रखे, 
यह हो नहीं सकता | इसलिए हमें ऐसी युक्ति हंँढ़नी चाहिए, जिससे शान्ति 
स्थापित हो, शान्तिमव शक्ति पेदा हो और दुनिया के अत्यन्त कठिन मसले 
सुलम जायें | ऐसा किये बगेर अर्दिसा की शक्ति के प्रति दुनिया का विश्वास 
नहीं होगा | इसीलिए हमने भूदान-यज्ञ प्रासम्म किया है | 

विज्ञान ने आज हमें छोटा रहने नहीं दिया, बड़ा बना दिया है। भूदान-यन्ष 
निर्बरता के मार्ग से मसले हल करने की कोशिश है। यह आन्दोलन शान्ति की 


रण२ भूदान-गंगा 


, तलाश के लिए, चल रहा है। वह शान्ति मैं भरी शक्ति की तलाश कर रहा है। 
इसीलिए हम गाँव-गाँव जाते, लोगों को प्रेम से समझाते और भूमिहीनों के लिए 
जमीन माँगते हैं । अगर इस तरह भूमिहीनों को जमीन मिल जायगी, तो शान्ति 
कायम रहेगी । किन्तु हम केबल कहते चले जायेँ कि 'शान्ति रखो, निर्वेरता से 
रहो), तो शान्ति कैसे रहेगी ! आज तक तो हम दूसरों से छीनते-बटोरते रहे, 
संकुचित भावना रखते आये। यह संकुचित भावना विज्ञान के लिए शोमाप्रद्‌ 
नहीं है। विज्ञान ने यह संकीर्णता कम कर दी है। बुद्धि व्यापक हो गयी, पर 
हृदय अब मी संकुचित ही है। अतः हरएक व्यक्ति को यह तालीम मिलनी 
चाहिए कि देने ते निर्वेरता आयेगी ।! उसके बगैर भगवान्‌ बुद्ध का सन्देश 
कोरा ही रहेगा, अमल मैं नहीं आयेगा | 


तीन आधार : संयस, अस्तेय, असंग्रह 


भगवान्‌ बुद्ध, महावीर और अन्य ज्ञानी पुरुषों ने अहिंसा के साथ ओर 
भी दूसरी बातें बतायी हैं। उन्होंने कहा है कि अहिंसा के साथ-साथ अस्तेय, 
अपरिग्रह और संयम भी होना चाहिए.। उनके बिना अहिंसा और समाज-स्वना 
टिक नहीं सकती, यह उनका पक्का निश्चय था। जैसे-जैसे में सोचता हूँ, इसमें 
मुझे; उनकी दीर्घदशि दीखती है। श्रगर हम संयम का पालन न करें और 
भोग-विलास मेँ ड्रब जाये, तो दुनिया के सामने.विकट सवाल खड़ा हों जायगा, 
मानव सानव को कत्ल करने लगेगा | आज तो लड़ाई मैं बेख्के हत्या होती ही है 
पर कल काँइई डाक्टर कहेगा कि मनुष्य का ताजा गोश्त पुष्टकारक हांता है, तो लोग 
मनुष्य का ताजा गोश्त भी खाने लगेंगे । भोग-विलास बढ़ेगा, तो संख्यासुर उत्पन्न 
होगा । पुराणों मैं अनेक असुर कहे गये हैं | ओअेगर मानव की संख्या बढ़ गयी, तों 
मानव सानव को खा जायगा । आपने सुना होगा कि जानवरों मैं कई अपने बच्चों 
को ही खा जाते हैं। हम कहते हैं कि अगर मनुष्य भोग-विल्लास न छोड़ेगा, तो 
यही हालत होगी । इसलिए यदि अहिंसा लानी है, तो संयम आवश्यक है | 

दूसरी बात है, अस्तेय यानी चोरी न करने की बात। हमने इसे एक हृद 
तक चलाया है। जो चोर कानूनी चोरी करता है, उसे हम जेल में डाल देते हैं । 


अहिंसा के तीन आधार : संयम, अस्तेय, असंग्रह र्ण्झ 


किन्तु जिस चोरी की कानून के अन्दर गिनती नहीं होती, उसे हम नहीं हयते। 
अतिरिक्त तनखाद्द, अतिरिक्त मुनाफा, व्याज, दलाली, आखिर यह सत्र चोरी' - 
ही ती है ! इसलिए हमें इनसे भी मुक्ति पानी ही चाहिए | संग्रह पर काबू रखना 
चाहिए | संग्रह भी बढ़े और अहिंसा भी चले, यह कभी सम्भव नहीं | लोग पूछेंगे 
कि रेडिश्रो, लाउडस्पीकर, क्या यह सत्र संग्रह नहीं है ? नहीं, अगर सारे समाज 
का ऐश्वर्य बढ़ता है, तो वह हिंसा नहीं है। दूसरों को लूटकर अपने घर में संग्रह 
करें, तो वह हिंसा होती है। समाज ल्चमीवान्‌ बने, तो हम खुश ही हैं। किन्तु 
थआाप॑ 'लक्ष्मीवान” किसे कहेंगे ! मान लीजिये कि सारा समाज बीड़ी पीता है, हर 
रोज हरएक व्यक्ति एक रपये की बीड़ी-सिगरेट पीता है, तो यह अच्छा नहीं है। 
बीड़ी-सिगरेट की ऐसी समृद्धि हो जाय, तो उसे ऐड्बर्य आया, ऐसा नहीं कहेंगे । 
अच्छी बाते बढ़ने पर ही जीवन समृद्ध होता है। दूसरों को जो चीज नहीं मिलती 

बह में ले ढूँ, यह संग्रह है, गुनाह है। प्रायः हम लोग सत्र चार्तों मैं श्रपनी ही 
सोचते हैं, दसरों का खयाल ही नहीं करते | इसीलिए अप्ंग्रह, अस्तेय, संयम, ये 
तीन बातें अ्र्टिसा के साथ जोड़ी जाये, तमी बद्द टिक सकती है | 


पृथ्वी के रक्षक को छुठा हिस्सा 
शार्त्रों का कहना है कि जो जमीन का संरक्षण करता है, उसे छुठा 
हिस्सा देना चाहिए | हम कहते हूँ कि आज पृथ्वी का रक्षण मजदूर द्वी करते हैं । 
सारा भार उन्हीं पर है | वे दी दुनिया के नाथ हैं और जगत्‌ के तात हैं | यह 
नाम गांधीजी ने उनको दिया था। इसलिए मजदू्ें को छुठा हिल्‍्सा मिलना 
छाजिमी है | “इह्ैव ते्जिंतः स्वर्गों थेपां सास्ये स्थित सनः । किन्होंने इसी 
जिन्दगी में साम्ययोग साधा, उन्होंने इसो जिन्दगी में संसार जीत लिया। 
तुलसीदारुजी ने कहा है : 
फ्लो जाने को जेहे जमपुर, को सुरपुर परधाम को। 
तुलसिहि वहुत सलो लागत, जग-जीवन राम-ग्ुलाम को ॥ 
कौन जानता है कि कौन स्वर्ग में जाता है और कीन नरक में ? इसलिए 
वे इसी जिन्दगी में भगवान्‌ का गुलाम बनकर रहना पसन्द करते हैं । 


२७४ । भूदान-गंगा 


जीवन-दान के छिए आह्वान 


यह आन्दोलन इस लोक को ही स्वर्ग बना देगा | विज्ञान के साथ अहिंसा को 
जोड़ दें, तो हम इसी दुनिया में स्वर्ग छा सकते हैं । भूदान-यशञ्ञ सबके लिए है। 
उसका नाम ही 'सर्वोद्य' है। यह सर्वोदय कच होगा ! जैसे यतिन्संघ, मिन्तु-संध, 
भगवान्‌ बुद्ध के अनुयायी निकले, वेसे ही जीवन-दानी निकल पड़ने पर यह काम 
होगा । मह्गबीर और बुद्ध ने समझ लिया था कि हजारों की तादाद में स्व॑स्व की 
बाजी लगाकर जब यह भिक्ष-संघ घूमेगा, तभी विचार का प्रसार होगा । भगवान्‌ 
बुद्ध तो कहते भी थे: “ननिकते रमतिस्ते” जो ज्ञानी होते है, वे घर में आनन्द नहीं 
भानते । उनको धूमने में ही उत्साह है। वे निरंतर घूमते हैं, सेवा करते हैं, राम- 
द्वेष, निन्‍्दा-स्तुति, मान-अपमान, सब भगवान्‌ को अर्पण करके काम करते हैं । 
वैसे ही आज भी जब लोग जनसेवार्थ 'बहुजनहिताय, बहुजनसुखाय' नहीं, 'सव 
हिताय, सर्वसुखाय' निकल पड़ेंगे, तमी यह काम होगा । अगर समाज की रचना 
अहिंसात्मक चाहते हैं, तो लाजिमी है कि जीवनदानी मिकलें । 

इसका भी आरम्म बोधगया मेँ हो गया है । जहाँ तथागत को बोधिवृक्ष के 
नोचे ज्ञान प्रात्त हुआ था, वहाँ गांधीजी को माननेवाले उनके भक्तमण इक 
हुए थे । उन्हें एक प्रेरणा हुई और जीवनदान शुरू हुआ । इसका प्रारंभ आपके 
प्रिय नेता जयप्रकाशजी ने किया था। नग्रा समाज बनाने के लिए यह आन्दोलन 
हुआ और यह धारा बहने लगी। इसके आगे समाज-रचना अहिंसा पर 
स्थापित करने का कार्यक्रम जोर से चलेगा। मैं देखता हूँ कि यह भगवान्‌ की 
स्पष्ट इच्छा है कि शोषणहीन शासनमुक्त मानव-समाज बने | मेरा यह आवाहन 
है कि जिसके जीवन में कुछ तत्त्व हो, जिसके शरीर में प्राय हो, जिसकी बुद्धि 
में विवेक हो, वह इस काम मैं कूद पड़े और भगवान्‌ का आशीर्वाद ले | 
. मोहनिया 
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चोरी और सजा : ४७: 


हमसे एक अहम सवाल पूछा गया कि “इन दिनों चोरियों, खून, डकैतियाँ 
आदि बढ़ रही हैं, तो उनके लिए क्या उपाय किया जाय ?! यह सुनकर दर्मे 
आश्चर्य नहीं होता, बल्कि इस बात पर आश्चय होता है कि आज की हालत में 
इतने कम अपराध केसे होते हैं ! कम अपराध होते हैं, इसका कारण यह है कि 
यहाँ के गाँव-गाँव के अ्रपढ़ लोगों के खून मैं सम्यता पैठी है। इसीलिए वहाँ के 
लोगों की सहज प्रद्नत्ति शान्तिमय, सौम्य और संयमशील है । । 


अहिंसा की ताकत 


दस-बारह साल पहले की .घय्ना है। बंगाल में अकाल के कारण लाखों 
लोग मर गये। उन दिनों हम जेल में थे। वहाँ कुछ लोग कहते थे कि हमारे 
देश की हालत इतनी गिरी हुई है कि लाखों लोग ऐसे ही मर गये । दूसरे देशों के 
लोग ऐसी हालत में चोरियाँ करते या हमला करके अनाज लूटते ।! यह सुनकर 
में बेचैन हो गया । मुझे रात को नींद नहीं आयी । सोचता रहा कि क्या सच- 
मुच हम गिरे हुए हैं ?? तो अन्दर से आवाज आयी: 'ऐसी बात नहीं है ।” 
हमारे देश करे सन्‍्तों ने, ऋषि-मुनियों ने सिखाया है कि हम तो मर रहे हैं, फिर जो 
जिन्दा हैं, उन्हें क्‍यों हैरान करें ? यह अपने देश का बहुत बड़ा गुण है, बहुत बड़ी 
सिफत है। प्राचीन काल से हमें यद मयादा सिखायी गयी है। बंगाल में जो मरे, 
वे ईश्वर का नाम लेते हुए. मरे होंगे। यह कमजोरी नहीं, इसमें,अर्हिंसा की, 
सत्याग्रह की ताकत छिपी है। चाहें हम मर जायें, पर दूसरों को पीड़ा न देंगे । 
जो सहन करने की सहज बात मानते हैं, उनमें अधिसात्मक प्रतिकार की शक्ति 
का सहज निर्माण हो सकता है | 


२७५६ भूदान-गंगा 


चोरी की सजा 


इन दिनों कुछ लोग काम न मिलने के कारण चोरियाँ करते हैं, जितसे अपने 
भूखे बाल-बच्चों की खिला सके। लेकिन उन्हें पकड़कर न्यायाधीश के सामने 
खड़ा किया जाता है, जो उसे दो-तीन साठ की सजा देता है। वास्तव में इसमें 
उसके बीची-बच्चों को सजा भुगतनी पड़ती है, क्योंकि उसे तो जेल मैं खाना मिल 
ही जाता है। अगर हमें न्यायाधीश बनाया जाय, तो हम दूसरे किस्म की सजा 
देंगे। अच्छी तरह से तहकीकात करने पर अगर यह साबित हो जाय कि फलाने 
व्यक्ति ने चोरी की है, तो हम उससे कहेंगे : 'वूने चोरी की है, इसलिए बुरे 
तीन एकड़ जमीन की सजा दी जाती है, तीन साल के जेल की नहीं। उस 
जमीन में अच्छी तरह से मिहनत करके अपने बाल-बन्चों का पालन-पोषण कर ।* 
हम मानते हैं कि इस तरह की सजा दी जायगी, तो चोरियोँ न होंगी। 


आज के समाज में एक अजीब न्याय चलता है। छिटपुण चोरियोँ करने- 
वाले को चोर कहा जाता है और बड़ी चोरी करनेवाले को--संग्रह करनेवाले 
को--प्रतिष्ठा दी जाती है। समझने की बात है कि जहाँ ताले-कुञ्ञियाँ बढ़ती हैं, 
वहाँ चोरियोँ बढ़ती हैं। अमेरिका के प्रथम राष्ट्रपति जाजे वॉशिंगटन ने बचपन 
की अपनी डायरी मैं एक वाक्य लिखा है: “कफेल्स इज एु टेस्टेशन हू जंप 
याने जो बेरा लगाया जाता है, वह कूदने के लिए प्रलोमन ही है। अगर हम 
चाहते हैं कि समाज मैं चोरियाँ न हाँ, तो समाज की झुद्धि होनी चाहिए!। उसके 
लिए जमीन का बँँटवारा करना और सबको काम देना होगा। ग्रामोद्योगों के बिना 
सबको काम देना असम्मव है। इसीलिए हम सिर्फ राम का 'नाम नहीं लेते, बल्कि 
सीताराम! का लेते हैं। सोता है, जमीन का बेंटवारा ओर राम है, आमोश्योग । 
| इसके अलावा हमारे चिन्तन मैं शुद्धि भी होनी चाहिए; | संग्रह करना पाप 
है, शरीर-अ्रम टालना पाप है, यह विचार. रूढ़ होना चाहिए ।|- जो थोड़ा काम 
करके ज्यादा लेता है, बिना श्रम के किसीके घर से हजार रुपया उठा लेता है, 
उसे हम “चोर! कहते हैं । तो, फिर न्यायाधीश, प्रोफेतर आदि भी चोर ही गिने 
जायेंगे, क्योंकि वे मुश्किल से ३-४ घण्टा काम करते हैं और बहुत ज्यादा तनख्वाह 


क्रान्दि का त्रिकोण श्ण्छ 
लेते हैं। इसलिए समझना चाहिए कि किसान और मबदूरों को छोड़कर, जो 
कि झपने पसीने से रोटी कमाते हैं, हम सब्रकी गिनती छूटनेवालों में है। इस- 
लिए हरएक की त्रत लेना चाहिए. कि कुछ-न-कुछ उत्पादक परिश्रम किये बगैर 
नहीं खायेंगे। 


पक्रडिहार 
१ 8-०६-७५४ 
क्रान्ति का त्रिकोण ) छऐ८ ; 


हम तीन साल से घूम रहे हैं, फिर भी घूमने का हमारा उत्साह बढ़ ही रहा 
है। यह इसीलिए. संभव हुआ कि भूदान-यज्ञ की बुनियाद में एक महान 
तत्वज्ञान भरा है। जिसे इसका दर्शन होता है, उसे इससे रस मिलता रहता है । 
यहाँ ये पेड़ बरसों से खड़े हैं । उन्हें भीतर से रस॒ मिलता है, इसीलिए, गर्मी में 
भो नहीं सूखते । इतना ही नहीं, बाहर से ज्यो-ज्यों सूर्य की जोर की मार पढ़ती 
है, त्वो-त्यों वे हरे-भरे होते जाते हैं | वात यह है कि जहाँ अन्दर से रस मिलता है, 
हां बाहर का ताप तकलीफ नहीं देता । इसी तरह श्रन्द्र से तत््वशान का रक्त 
मिलता है, तो तपस्या से उत्साह बढ़ता है ओर वकलीफ नहीं होती । 


आचाय नरेन्‍्द्रदेवजी का आक्षेप 


अ्मी हमने पढ़ा कि आचार्य नरेन्द्रदेव ने, जो कि उत्तर ग्रदेशीय भूदान-समिति 
के सदस्य हैं, कह्य कि 'भूदान का काम तो अच्छा है, लेकिन उसके पीछे कोई खास 
तत्वशान नहीं दीखता )! इसका उत्तर में क्या दूँ । इतना ही कहँगा कि अगर 
इसके पीछे तत्वज्ञान न होता, तो वात्रा के पाँव तीन साल में दीले पड़ जाते | 
लेकिन वात के पाँव दीले नहीं हुए, वल्कि उनमें जोर ही आ रहा है। जहाँ एक 
मामूली विचार से मनुष्य काम करता है, वहाँ उसकी गति घीमी पड़ जाती है । 
लेकिन जहाँ विचार की गहराई है, वहाँ काम की गति तेज होती है। नित्य नयी 
स्फूर्ति मिलती है, जीवन में नवीन पल्लव फूटते हैं। आप देखते हैँ, मूदान-यज्ञ से 
सम्पत्ति-दान निकला, अमदान निकला और अत जीवन-दान भी निकला। ये सब 
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भूदान-यज्ञ की ही नयी-नयी शाखाएँ हैं । इसका विस्तार इतना. होगा कि जितने 


भी रचनात्मक काम हैं, वे सभी इसके अन्द्र आयेंगे ही, लेकिन समाज-जीवन के 
अन्य नैतिक अंग भी इसमें आ जायेंगे। अगर इसके मूल मैं कोई मजबूत 
तत्वज्ञान न रहता, तो यह सब न होता । 
आचाय नरेन्‍्द्रदेव ने यह तो नहीं कह्य कि 'हृदय-परिवतंन की प्रक्रिया 
निकम्मी है); लेकिन यह अवश्य कहा कि वे वर्ग-संघर्ष को माननेवाले हैं और 
केवल हृदय-परिवरतेन से यह काम होगा, ऐसा नहीं मानते ।” इसके माने यही कि 
कोई व्यक्ति अपना एक निश्चय करके बैठ गया है। अगर ऐसा निश्चय हुआ हो, 
तो किसी विचार या अनुभव से ही हुआ होगा। लेकिन सृष्टि मैं नित्य नये 
अनुभव आते रहते हैं | क्रान्ति की नयी-नयी प्रक्रियाएँ होती हैं | आखिर क्रान्ति 
वही है, जिसकी नयी-नयी प्रक्रियाएँ होती हैं । अगर उसकी प्रक्रिया तयझुदा 
होगी, तो वह क्रान्ति ही नहीं रहेगी । 
क्रान्ति का त्रिकोण 
हम कहते हैं कि विचार से जिसने मान लिया हो कि वर्ग-संघर्ष से ही क्रान्ति 
हो सकती है, वह अगर अनुभव के लिए गुंजाइश रखे, तो यह भी अनुभव कर 
सकता है कि छृदय-परिवर्तन और विचार-परिवर्तन से भी क्रान्ति हो सकती है। 
हृदय-परिवतेन मोहप्रस्तों का और विचार-परिवर्तन सजनों का करना पड़ता है । 
दोनों मिलकर क्रान्ति की प्रक्रिया होती है और यही हमारा कार्यक्रम है। एक 
तरफ हम विचार सममाते हैं ओर दूसरी तरफ से हमारा तप चलता है। समझाने 
से विचार-परिवर्तन होता है और तप से हृदय-परिवर्तन | इन दोनों के साथ इन्हींके 
परिणामस्वरूप एक बात और भी आ जाती है, परिस्थिति-परिवर्तन | इस तरह 
क्रान्ति का एक त्रिकोण बन जाता है । पूछा जा सकता है कि परिस्थिति-परिवर्तन 
के लिए. क्‍या करना चाहिए ! कुछ लोगों का खयाल है कि कानून से यह परिवर्तन 
होगा, फिर कानून के लिए क्या करना होगा १ सत्ता हाथ मैं कैसे लेंगे ? यही कि 
हम लोगों को समकाकर उनका विचार-परिवर्तन करेंगे और उसके जरिये सत्ता 
हाथ मैं लेंगे । छोकशाही मैं यही उत्तर हो सकता है। आखिर केवल विचार- 
परिवतन का रास्ता ही रह जाता है । 
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असहयोग का शख्र 

किन्तु हमारे पास तो विचार-परिवर्तन के साथ हृदय-परिवरतन यानी तपत््या 
का रास्ता भी है। तपस्या के कई प्रकार हो सकते हैं | गाव-गाँव पैदल घूमना भी 
तपस्या का एक प्रकार है। इसके जरिये हम जनता को यह समझा सकते हैं कि 
वह पाप में हिस्तेदार न चने | श्राज जगह-जगह बरेदखलियों चल रही हैं। जमीं- 
दारों को वेदखली का अन्याय हम जेँचा सकते हैं। पर वे नहीं समझते, तो 
असहयोग आता है। जनता उनके कामों मैं सहयोग न देशी । हम कहते हैं कि 
हमारी प्रक्रिया मैं असहयोग और सत्याग्रह हो दी सकता है, हमारी प्रक्रिया से 
कानून भी वन सकता है | हम यह भी कबूल करते हैं. कि अगर जनसमूह निराश 
हुआ, तो खूनी क्रांति भी हो सकती है । लेकिन चौथी ब्रात भी वन सकती है याने 
भूदान से ही समत्या हल हो सकती है--अगर कार्यकर्ता चारों ओर से इसमें लग 
जायें ओर ठीक दंग से लोगों को विचार समझा दे | जनता का इसमें जो परिचय 
हुआ है, उस पर से हम कद्द सकते हैँ कि यह बात बिलकुल नामुमकिन नहीं है । 
हम तो इसी आशा से काम करते हैं । 


हमने कानून को रोका नहीं हे 


लेकिन मान लीजिये कि वह आशा सफल नहीं होती, तो तीत्र मार्य ए्ू 
जाते हैं। इनमें से 'खूनो-क्रान्ति' का मार्ग तो कोई मार्य ही नहीं है और न वह 
क्रान्ति ही है | तत्र सोचने के लिए केवल दो ही उपाय रह बाते हैं, एक कानूत का 
ओर दूसरा अतहयोग का। काबू को हमने रोका तो नहीं है । कामूनत्त बने, लेकिन 
कानून का ढोंग ने बने । कानून कारगर बने । इम किसी पार्टी को सत्ता हासिल 
करने या कानून बनाने से रोकते नहीं। हरएक पार्ट कबूल करेगी कि इस 
आन्दोलन से कानून बनाने को बल ही मिल्य है | 

कानून की बात चलती है, तो सीलिंग की वात की जाती है। ओर भी दूसरे 
पचड़े निकलते हैं, उसीमें समय चला जाता है। तत्र तक लोग अपनी जमीन वॉट 
लेते हैं। अभी हेदराबाद में कानून बना है। उसके अनुसार सो या सवा सौ एकड़ 
खुश्क जमीन लोग रख सकते हैं | तीन साल पहले हम तेलंगाना में थे, तमी इस 
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कानून की बात चल रही थी। लोगों ने तभी से आपस मैं बँट्वारा कर लिया है। 
घनी लोग प्रव्युत्पन्नमति होते हैं | जिनके पास दौलत और जमीन है, उनके पास 
अक्ल भी होती है। इसलिए कानून बनाइये; लेकिन ऐसा कि जिससे आप 
बेवकूफ न बनें | 
्् 
प्रेस कारगर बारूद है 
अब रहा असहयोग ओर सत्याग्रह | यह रास्ता न्याय ओर धर्म का है | इसमें 
किसी तरह का द्वेष नहीं है। सत्याग्रह और असहयोग की ताकत छवेष से घटती है । 
हवेषयुक्त असहयोग तो गीली बारूद है । कारगर बारूद तो प्रेम ही है। सत्याग्रह 
की ताकत प्रेम में ही है। जितना प्रेम, उतना ही सत्याग्रह का हक | हम तो कहते 
हैं कि द्वेप जिस चीज से पैदा होता है, उसमें सत्याग्रह है ही नहीं। कुछ छोग 
सत्याग्रह को घमकी समझते हैं | हम कहते हैं कि फिर प्रेम को ही धमकी समझना , 
होगा । इस जमाने में बद्दूक और नोें से धमकी का काम होता है । जैसे पिस्तोल 
की सता चलती है, वैसे ही पूँजीवादियों ने पैसों का भी जादू चलाया है। वे 
किसानों के पास जायँँगे और दस रुपये का नोट दिखायेंगे ओर किसान भी घबड़ाकर 
घी-मक्खन दे दंगे | 
किन्तु पिस्तौछ और पैसों की एव मैं प्रेम की शक्ति साधार्णतया सहयोग 

के रूप में और विशेष प्रसंगों में असहयोग के रूप मैं प्रकट होती है। माँ कभी 
बच्चे को प्रेम से खिलाती है, तो कभी उसे सन्मार्ग पर लाने के लिए तमाचा भी 
जड़ देती है | पर बच्चा जानता है कि वह प्रेम का तमाचा है। यह तमाचे की 
बात निकली, इसलिए हम कहते हैं कि नाजायज तरीके से किसीका गल्ला किसीके 
घर में रखा गया हो, तो उसे छूटना भी अहिंसा में आ सकता है। शुकदेव ने 
श्रीकृष्ण की चोरी के भी गीत गाये हैं । गांधी के जमाने मैं 'लुंगलीचोर” ( प्याज 
चोर ) विशेष गोरव का विषय बने गया था। ये सारी चीजें प्रेम में आती हैं । 
इतना प्रेम प्रकठ करने के लिए. घर-घर जाना ओर समझाना चाहिए | अगर यह 
सच होगा, तो बहुत-से लोग जमीन दे ही देंगे, और नहीं ही देंगे, तो दूसरे श्र 
भी तो अभी हमारे पास पढ़े हैं। हाँ, हमारे शत्न ऐसे हैं कि सामनेवाले को - 
तकलीफ नहीं देते, वरन्‌ उसकी हृदय-शुद्धि करते हैं | 


क्रान्ति का त्रिकोण 


न 
न्शिं 
न 


कार्यकर्ता आत्मवादी बनें 


भूदान-यन्ञ की प्रक्रिया में क्या-क्या आता है, उसका विवरण मेने दिया | 
लेकिन इतने से हमारी विचार-सफाई पूरी नहीं होती। हमारे कार्यकर्ताओं को 
आत्मवादी होना चाहिए। अगर दम आत्मवादी नहीं, तो हमारा भूदान का 
तचतन्ञान दृट जाता है । आत्मवादी का अर्थ है, इस बात पर विश्वास कि हरणक 
के हृदय में आत्मा है, इतलिए दरएक का द्वदब-परिवततन हो सकता है। मनुष्यों 
के हृदय में एक-दूसरों के लिए सहानुभूति मरी पढ़ी है। अगर यहाँ किसीको 
बिच्छू काटे, तो हम चुप नहीं वेठ सकते | क्योंकि मनुप्य के दिल में एक ऐसी 
चीज है, जिसका तार दूसरे मनुप्य के छृदय में पहुँचता है । यह जो नहीं मानता, 
उसके लिए दृदय-परिवर्तन और भूदान भी बेकार है। यदि हम मानते हैं कि 
हरणक में आत्मा है, तो छृदय-परिवर्तन, विचार-परिवर्तन, और दोनों के बल पर 
परिस्थिति-परिवर्तन, यह त्रिकोणात्मक प्रक्रिया टिकेगी | भूदान-यज्ञ के मूल में यह 
सारा विचार भरा है | हम शब्दों के विवाद मैं, संडन-मंडन में न पढ़ें; लेकिन 
इमारे खुद के विचारों की सफाई होनी चाहिए । 


यून्दावन 
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गहनों ने बहनों को दबाया है द 4 88 ; 


कुछ बहनों ने कुआ बनाने के लिए. गहनों का दान दिया है । इससे हमें 
खुशी होती है। वास्तव मैं गहनों ने बहनों को दवाया है। बहनें गहनों के कारण 
विलकुछ डरपोक बन गयी हैं, पुरुषों ने उन्हें अपना बैंक बना रखा है | वे सारा 
धन उन पर इकट्ठा करते हैं। जैसे धन को सन्दूक मैं बन्द किया जाता है, उसी 
तरह पुरुष भी त्लियों को परदे मैं बन्द करते हैं | यहाँ तक कि संस्कृत मैं ल्न्रियों 
का गौरव करते समय उन्हें 'भीर! कहा जाता है। यह भीझुता गहनों के कारण ही 
है । इसलिए छवियाँ जब गहने देती हैं, तो हमेँ न सिफो कुएँ बनाने का आनन्द होता 
है, बल्कि बहनें उससे डरपोकपन छोड़ देंगी, इसलिए, बहुत आनन्द होता है ।- 

एक बार गहने देने पर आप फिर दुबारा उन्हें न पहनने का निश्चय करें | 
गहनेों को कचरा समझकर दे दो। उप्तका दान नहीं, त्याग कर दो, क्योंकि 
दान तो अच्छी चीज का होता है, कचरे का नहीं । कचरे का तो त्याग होता है | ये 
गहने आपको दबानेवाले हैं, इसलिए, इन्हें दे दो | हमें गहने न मिलें, तो हमारा 
काम रुकनेवाला नहीं है | किन्तु अगर ल्लियाँ गहने देती हैं, तो देश का काम 
होता ही है, अन्दर का काम भी बनता है। इससे बहनें मजबूत बन सकती हैं और 
डरपोकपन छोड़ सकती हैं | इस तरह इससे दुहरा काम बनता है । 


क्रांति के लिए बहने वैराग्य-संपन्न बने + ४० ६ 


में समझता हूँ कि हमारे सर्वोदिय-कार्यक्रमों में बहनों का कार्यक्रम एक विशेष 
स्थान रखता है । अगर वह ठीक ढंगसे चले, तो उससे समाज बहुत बदल 
दिया जा सकता है | इसलिए, हम इसे बहुत महत्त्व देते हैं । 

मैंने कई बार कहा है कि खस्रियों को उतनी ही तालीम की जरूरत है, जितनी 
पुरुषों को है | आज हिन्दुस्तान में ही नहीं, दुनियाभर में ब्ल्रियों का ज्षेत्र मर्या- 
द्त-सा हो गया है । ग्राकतिक ओर सामाजिक रीति-नीति के कारण कुछ पावन्दियों 
पैदा हुई हैं । उन बहनों को, जो समाज में जाकर काम करेंगी; उत्तम शिक्षण 
चाहिए. । यह शिक्षण भोग था सुख का शिक्षुण नहीं, जीवन-शिक्षण होना 
चाहिए । मेरा विश्वास है कि जब शंकराचार्य के जैसी या उनसे भी बढ़कर 
बहनें आत्मज्ञान ओर वेराग्य-सम्पन्न होकर निकरलेंगी, तभी देश में क्रांति हो 
सकेगी । मेशा विश्वास है कि अगर भगवान्‌ हिन्दुस्तान का उद्धार चाहता हो, तो 
ऐसी बहनें जरूर निकलेंगी। 


हिंदू-समाज में स्लियों के मार्ग की रुकाबर्टे 


हिन्दू-समाज में वहनें बहुत पीछे हैं। उन्हें कानूनी या सामाजिक अड़चर्नो 
के अलावा आध्यात्मिक विचार्रों की भी रकावर्टे हैं। एक जमाना था, जब्र कहा 
जाता था कि ह्ली को वेद पढ़ने का अधिकार नहीं। आज तो पुरुष भी यह 
अधिकार नहीं चाहते । झ्ाज उसकी कोई कीमत नहीं । लेकिन जब कीमत थी, 
तब छ्री को अधिकार नहीं था। श्रच्छे-अच्छे धर्मश ओर शाल्लरी तक मानते 
कि स्रियोँ को आजन्म-अह्मचर्य का अधिकार नहीं है। जब ये बातें सामने आती 
हैं, तब उनके लिए बढ़ी भारी आध्यात्मिक रुकावट पेदा होती है। परिणाम यह 
होता है कि हर कन्या के सामने यह आदर्श रहता और सिखाया जाता है कि पिता 
के घर से दूसरे के घर जाना है । सारी तालीम उसी ढंग से दी जाती है | मानसिक 
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शिक्षण भी उसी प्रकार चलता है| स्वतंत्र, पराक्रमी झ्लियों की कल्पना हिन्दुस्तान 
मैं नहीं की जाती | 

माना जाता है कि स्त्री पति या पुत्र के जरिये सेवा करेगी |. यह सेवा कम है, 
बह मैं कभी नहीं कहता । लेकिन इतना जरूर मानता हूँ कि ज्यों को स्वतन्त्र 
पराक्रम का अधिकार होना चाहिए। हिन्दुओं में एक टीकाकार ने तो यहाँ तक 
लिखा है कि 'पुरुषार्थ' शब्द ही बताता है कि वह पुरुष के लिए है ओर स्त्री को 
तो पुरुष में लीन होना चाहिए | मेरा सन इसे कबूल नहीं करता । इसमें 
आत्मा के गौरव की हानि होती है। स्त्री के रूप में शक्ति सीमित है ओर. 
पुरुष के रूप मैं असीमित, यह आत्मा का भेद कैसा ! 


ख्लियों को अध्यात्मज्ञान पहले दिया जाय 


जहाँ तक ब्लरियों की शिक्षा का सवाल है,. उन्हें अध्यात्मज्ञान पहले दिया जाय । 

पहले हमारे यहाँ की स्ल्रियाँ अध्यात्म-परायण होती थीं। महाभारत मैं जनक- 
सुलभा-संबाद आता है। सुलभा ने जनक को ज्ञान दिया है। इस तरह और भी 
कहानियाँ हैं। हिन्दुस्तान में एक जमाने में त्ली का इतना गौरव था, पर आज 
यह हालत नहीं है। आज उनकी प्रथम आवश्यकता अध्यात्मज्ञान की ही-है। 
“म देह से अलग हैं, आत्मा अविनाशी है, इन्द्रियों पर संयम रखना चाहिए, 
परमेश्वर हमारे अन्दर विराजमान है, इसी जन्म में दर्शन सुल्म है, सारे जीव- 
हमारे रूप हैं--ये सारी बात॑ उन्हें सिखानी चाहिए | इस तरह बहने अध्यात्म- 
विचार में प्रवीण हों। तालीम का साया आधार आत्मा का ज्ञान होना चाहिए । 
स्री-शिक्षण में सत्य-निष्ठा ओर जीवन-तपस्या की सख्त जरूरत है, ताकि ख्री में: 
आज के समाज्ञ के विरुद्ध बगावत करने की हिम्मत आये | जिसके अन्दर अध्यात्म- 
विद्या है, उसे सारी दुनिया मी दबाना चाहे, तो वह दब नहीं सकता | मेरा विश्वास 
है कि अध्यात्म-विद्या से हम जबर्दसुत क्रान्ति कर सकते हैं| पुस्तकी से मदद 
जरूर मिलती है । गीता, उपनिषद्‌ जैसे उत्तम-उत्तम अन्थ पड़े हैं, आधुनिक 
जमाने के भी अन्थ हैं | लेकिन पुस्तकी से मेरा मतलब नहीं | मेरा मतलब तो मूल 
विचार से है | श्रगर वह मिल्ता है, तों आगे की चात अच्छी तरह चल सकती है। 


क्रांति के लिए बहने वेराग्य-संपन्न बनें श्द््ज 


ल्लियों के उद्योग सुरक्षित रहें 


जहाँ तक उद्योग की बात है, मेरा खवयाल है कि कुछ उद्योग बहनों के ही 
हों।। जैसे शहरवार्त्मय ने गाँववालों के उद्योग छीन लिये, उसी तरह पुरुषों ने 
 ख्रियों के उद्योग ले लिये ओर उन्हें केवछ भोग का साधन मान लिया है। यह मत 
सममिये कि यह बात केवल देहा्तों में है। जिसे 'फेंशनेवुल सोसाइटी” कहा णाता 
है, वहाँ भी यही हालत है। वहाँ तो ज्यों को गाड़ियों की तरह रखते हैं | कोई 
खात्त जिम्मेबारी भी उन पर नहीं रहती, सारा जीवन भोग-विल्यस का रहता 
है | किन्तु यह विचार सारे समाज को छिन्न-मिन्न करने ओर निर्वीर्य बनाने- 
वादा है। 
एक जमाने में ल्लियों का खास काम बुनना समझा जाता था। आज यह 
स्थिति है कि पुरुष घुनते हैं ओर छ्लियाँ नरी आदि भरती हैं। ऐसे ही छिलाई 
का काम है। सिंगर मशीनें आमे के चाद से पुरुष ने उसे भी अपने हाथ में ले 
लिया | इस तरह एक-एक धन्धा जियो के हाथ से जाता रह्म । त्राज यह अवस्था 
हो गयी है कि सब काम पुरुष करते हैं. और कहते हैं कि श्री हम पर भार है | 
स्त्री की पराधीनता का प्रधान कारण यही है कि कोई खास उद्योग आज उसकें 
पास नहीं रहा | उत्तम-से-उत्तम रसोई बनाने का काम वह कर सकती है । केवल 
भोगसाघक चदोरपन की रसोई में ही नहीं, बल्कि आरोग्यप्रद ओर रुग्णों के 
लिए, पथ्यकर रसोई बनाने मैं भी वह अवश्य प्रवीण हो सकती है। बहनें तर- 
कारी के बगीचे लगा सकती हैं। इनके श्रव्यवा दूध बुना, गाय की सेवा, 
सकाई आदि का काम भी वे कर सकती हैं । 


स्वतन्त्र क्ञान-प्राप्ति की क्षमता 
इनके साथ-साथ ल्ियों को किसी एक भाषा का सर्वोत्तम शान होना भी 
जरूरी है, फिर वह चाहे मातृभाषा हो, पान्तभाषा हो या राष्ट्रभापा । उनके पास 
ज्ञान की पूंजी कभी कम न होनी चाहिए.। ज्ञान तो उत्तम और परिपूर्ण होना 
चाहिए,। परिपूर्ण” का अर्थ है, स्वतन्त्र ज्ञान ग्रात्त करने की शक्ति, ज्ञान-य्रात्ति में 
स्वावलम्बिता | किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि लड़कियाँ सीखती ही रहें ओर 
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सेवा-कार्य कमी न करें। उन्हें सेवा करने के लिए अनुभवी बहनों के पास भेजा 
जाय और साथ-साथ जिसे में परिपूर्ण विद्या कहता हूँ, वह भी सिखायी जाय | 
जब पूरा अनुभव हो जाय, तभी उन्हें अकेले किसी क्षेत्र में भेजा जाय । 


लोकशक्ति बढ़ाने में स्वियों का सहयोग 


स्वराज्य के बाद कुछ काम तो सरकार को करना है। लेकिन सरकार बहुत-से 
काम नहीं कर सकती, उन्हें हमें करना है। त्रियों को परदे से बाहर लाना है। 
आखिर कोन छायेगा ? तिलक की प्रथा बन्द करनी है। पर वह कैसे बन्द होगी ! 
स्लियों के विवाह की उम्र बढ़ानी है, तो वह कैसे बढ़ेगी ! इसी तरह बीमारों की 
सेवा और तालीम का काम करना है। सब कीन करेगा ? यह सरकार कभी नहीं 
कर सकती, इन्हे तो हमें ही करना होगा । लोग-भक्ति के आधार पर घर्मनिष्ठा 
द्वारा हमें ही ये काम करने हैं। हम आशा करते हैं कि हमारे देश मैं ऐसी 
तेजस्वी बहनें मिकलेंगी, जो सूर्य की तरह प्रतापी होंगी । उनकी किरणों से प्रकाश 
फैलेगा और देश का अन्धकार दूर होगा | 

आज जो तालीम दी जाती है, वह गुलाम बनानेवाली है, आरामतलब्नी की 
ओर भोग की ताढीम है। ज्यादा स्वतन्त्र तो हमने देहात की बहनों को ही पांयां 
है। शहर की भी ऐसी पढ़ी-लिखी खस्रियों को देखा है, जो आरामतलबी में बुरी 
तरह से पति के वश में हैं, जिससे न तो उसकी उन्नति होती है ओर न पति की 
ढी।' हमें समाज की रूढ़ियों को तोड़ना है। इसकी अपेक्षा आपके ग्राम- 
सेविका विद्यालयों से है। अगर आदर्श ऊँचा रहे ओर उस ओर लगातार प्रयतल 
किया जाय, तो जरा नीचे रहने पर भी कुछ न बिगड़ेगा। हमें अपना काम 
: सतत प्रयत्न से जारी रखना चाहिए। 
- पूखारोड 
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आप सबको मालूम है कि हम किस काम के लिए, धूम रहे हैँ | यह बात 
श्रव॒ विहार की हवा में फोछ गयी है के जमीन जल्दी ही वैंटकर रहेगी । कोई 
ऐसा व्यक्ति न रहेगा, जो जमीन की काश्त करना चाहे ओर जमीन माँगे, पर 
उसे बह न मिले | दम बाढ़-पीडित प्रदेश की वात कर रहे हैं, जहाँ हमारे दाई महीने 
बीते । वहाँ कार्यकर्ताओं ने कोई खास काम नहीं किया था। वहाँ ऐसे भी मौके 
आये कि हम छोगों के भोजन का कोई भी इन्तजाम नहीं था। हम विह्वार में साढ़े तीन 
साल से धूम रहे हैं, पर ऐसे मौके बाढ़-पीडित प्रदेश में ही आये और कहीं नहीं । 
बावजूद इसके वहाँ हम जा पहुँचे, तो सैकड़ों लोग आ जुटे । 

वाढ़-पीडितों का यह उत्साह ! 

एक जगह तो छोगें ने हमें बताया कि करीब दो सो नोकाएँ आ पहुँची 
थीं | सैकड़ों त्ली-पुरुष आये थे | बच्चों को बहनें ने गोद में उठा लिया था। 
गीली जमीन और ऊपर से बारिश हो रही थी, लेकिन सब्र उत्साहपूर्वक खड़े-खड़े 
शान्ति के साथ य्रार्थना में समिलित हुए । उन्हें जमीन तो नहीं मिली, पर यद्द 
संदेश जरूर मिला कि गरीब का जमीन पर हक है। जिस तरद दहृवा, पानी और 
सूरज की रोशनी परमेश्वर ने इमें दी है ओर उनका कोई मालिक नहीं हो सकता, 
उसी तरह जमीन भी परमेश्वर की दी हुई चीन है ओर इसका भी कोई मालिक 
नहीं हे सकता | जो जमीन की सेवा करना चाहे, उसे जमीन मिलेगी ।? ओर हमें 
वहाँ भी दानपत्र मिले । इतना उत्साह हमने वहाँ देखा । 

इस तरद्द सारे चिहार की हवा उत्साह से भरी है और हरएक को समाधान 
है । हमें बिहार में दो साल से ज्यादा हो चुके, अत्र हम दो महीने यहाँ ओर हैं । 
कोई वजह नहीं कि जितनी जमीन हमने माँगी है, वह इन दो मछ्दीने में 
पूरी न हो जाय। अगर कार्यकर्ता इसमें ज्ी-जान से लगें, तो गॉँव-गाँव 
जमीन मिलेगी । 
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दान-पत्र-वापस-आन्दोलन की फलूनश्रुत्ि 


बीच मेँ हमने एक नया आन्दोलन शुरू किया | वह है, दान-पत्र-वापसी- 
आन्दोलन । झुछ दानपत्नों के पीछे हमने लिख भी दिया कि 'ना-काफ़ी दान ह 
इसलिए, वापस ।” उसके नीचे हमने अपने हस्ताक्षर भी कर दिये। जिसके पास 
पचास बीचे हैं और उसने आधा बीघा दिया, तो हमने वाप्रस कर दिया | 
लोगों ने उससे कहा कि कुछ दे दो, तो उसने दे दिया था | फिर शाम की वह 
हमारे पास आया । उसकी ऐसी कुछ मुद्रा देखते, जैसे घोर पश्चात्ताप हो रह्य हो । 
. वह उसकी गुनहगार जैसी नजर देखते । थोड़ी बात करने के बाद वह छुंठा हिस्ता 
देता और चला जाता.। एक आध अपवाद छोड़कर इस तरह जितने छोग श्रावे, 
सभी दानपत्र दुरुस्त करके ही गये | यह आन्दोलन हमने मुजफ्फरपुर में शुरू किया 
और जारी रखा । मुझे हक क्‍या था दानपत्र वापस करने का ? माने यही 
होया कि लोग मेरा प्रेम का हक मान ही लेंगे । वात्रा छठा हिस्सा माँगता है, तो 
लोग उसे मान लेंगे । पर उन लोगों पर इसका बहुत असर हुआ, सह कोई 
छोटी बात नहीं है | 


कलियुग सें सत्ययुरा 


एक जगह तो यहाँ तक हुआ कि एक आदमी ने छठा हिल्सा जमीन दी । 
मैंने कह, 'सब् अच्छी ही दीजियेगा | इस पर वह कहने लगा, 'मैंने आपको भाई 
मानकर हिस्सा दिया है, केवछ अच्छी जमीन किससे माँगते हैं ।! मानों भाई-भाई 
बात करते हो ! मैंने कहा, 'ठीक है, दोनों मैं से हम हिस्सा छे लेंगे। लेकिन एक 
ब्राव करनी होंगी । जिस भाई को आप दे रहे हैं, उसके पास कोई साधन नहीं 


. है। इसलिए उसके खड़े होने का इंतजाम भी आपको करना होगा। जो खरात्र 


_* जमीन होगी, उसे तोड़कर दें |! उसने तत्काल मंजूर कर लिया । यह संवाद, जो 
हम आपको सुना रहे हैं, कलियुग में हुआ संवाद है, सत्ययुग का नहीं है। अपने 
प्रति इतने अधिक सद्भाव से अगर हम लाभ न उठा सके तो हतमागी 
ही कहलायेंगे | 
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ईश्वर इसके पीछे हें 


/ 


किसी भाई ने एक अखबार मैं देखा कि बाबा को कितनी जमीन उस बाढ़- 
ग्रत्त पढ़ाव पर मिली, तो लिखा कि कहीं, कुछ । लेकिन क्रिस हालत में यह 
हुआ ! वास्तव में यही देखकर आश्रय होता है कि वहाँ लोगों ने दिया ही कैसे । 
बे खुद दान के पात्र थे, दाता की स्थिति में नहीं थे । हमने उन्हें यही समझाया 
कि ऐसे संकट के समय पर घम-भावना दृढ़ होनी चाहिए। दानपत्र की कोई 
कीमत नहीं, पर वहां जो सदभावना देखी, उसीसे निश्चय हो गया कि ईश्वर 
हमारे पीछे है | हम अक्सर यही कद्दते भी हैं | एक भाई ने लिखा है कि 'विनोवा 
ईश्वर को चार हाथ दूर ही रखे ओर आशिक बातें करे तो बेहतर 'हो |? दम 
कहते हैं कि जो ईश्वर को वेकुंठवासी मानते हैं, उन्होंने तो उसे चार हाथ दी 
नहीं, दुनिया के बाहर रख छोड़ा है | लेकिन को घट-बट व्यापी है, उसे दूर केसे 
रखा जा सकता है | मुझे तो दृढ़ निश्रय होता जा रहा है कि इसके पीछे ईश्चर 
और श्रगर है, तो मुझे कोई चिंता न होनी चाहिए देश | वात्तव में वह होती 
भी नहीं, रात को गाढ़ निद्रा आती है, मुश्किल से कभी स्वप्न आते हैं । 
यह भी सबूत है कि इसके पीछे ईश्वर है, इसलिए आपको केवछ ईश्वर के 
हाथ का ओजार वन जाना है। भगवान्‌ का नाम लेकर उठ खड़ा हो जाना है। 
निर्मित्मात॒ बनना श्रोर कुछ नहीं करना है। बहुत बातें चलती हैं कि 
आन्दोलन मैं गति कैसे आये, आदि-आदि | हम भी मनुष्य हैं, सोचना ही पढ़ता 
है। हम मानते है कि अगर इम न कर सके, तो नालायक सांवित हंगे। लेकिन 
आन्दोलन सफल जरूर होगा । इंश्वर हमसे नहीं, तो दूसरों से यह काम जरूर 
करायेगा | केव हमें निमित्त होना है | वैद्यनाथ वाबयू की मिसाल सामने है कि 
सारा समय थे इसीमें देते हैं। इमें आशा है कि हमारा कोण पूरा होगा और 
पूर्णियाँ का नाम पूर्ण सिद्ध होगा । 


इसलामपुर ( पूर्णियाँ ) 
२-०१ १-०४ 


पहला पूंजीवादी, अपना शरीर... ४२६ 


एक बार हमारे एक साथी ने कहा कि 'बाबा का काम पूँजीवाद से लड़ने 
का मोर्चा है, पूंजीवाद से उनकी दुश्मनी है।' बात ठीक है। लेकिन पहला 
पूजीवादी दुश्मन तो अपना शरीर ही है, जो पूँजीवादी व्यवस्था में पला है। 
शरीर को कुछ आदत पड़ गयी हैं, उन्हें छोड़ना और अपने हाथों - काम 
करना होगा । पहला मोर्चा अपने घर में ही है। उसे फतह करके ही पूजीवाद 
खतम किया जा सकता है | पूँजीवाद अनेक तरह का होता है| पूँजीवाद का अर्थ 
है, पूँजी बनाना | यह काम विकेन्द्रित रूप से नहीं, केन्द्रित ढंग से किया जाता है 

आजकल अपने को 'कम्युनिस्ट' कहलानेवाले भी भलीमाँति पूँजीवादी हैं। 
वे उत्पादन में पूँजीवाद और बँटवारे में समता चाहते हैं । ऐसे मोह में पंढ़े हैं 
कि उत्पादन केन्द्रित हों और बँटवारा समाज करे। वास्तव में वे पूँजीवाद के 
बेटे हैं, उन्हींके प्रतिक्रियास्वरूप हैं। वे स्वतन्त्र विचार के नहीं हैं। जीबन का 
उनका स्वतन्त्र दर्शन नहीं है। पूँजीवाद से यूरोप में जो बुराइयाँ हुईं, डंनके 
प्रतिक्रियास्वरूप ही साम्यवाद पैदा हुआ। वह 'सिनथेसिस” नहीं, पूँजीवांद के 
“थीसिस? के खिलाफ 'एण्टीगीसिस' है। सिनथेसिस तो वह होगा, जिसमें जीवन- 
तत्त्व पूरा हो। इसलिए इसने उत्पादन के लिए पूँजीवाद को कबूल कर लिया। 
लेकिन हमारा काम तो प्रतिक्रियात्मक विचार से न चलेगा। हमें तो जीवन की 
बुनियाद बनानी होगी ओर उसीके आधार पर सारा समाज खड़ा करना होगा | 
चितरा 
१५-१२-!०४ 


भारत को ईसामसीह कबूल हे ४३: 


आज का दिन बड़ा ही पवित्र दिन है। आज सारी दुनिया में महात्मा ईसा 
का स्मरण-दिन मनाया जाता है। यों तो ईश्वरीय सृष्टि के सभी दिन शुभ होते 
हैं । सूर्यनारायण उगते हैं; तो श्ुभ-दिन ही लाते हैं। मानव के व्यक्तिगत जीवन 
: मैं देखा जाय, तो वह दिन शुभ माना जाता है, जित दिन उसे कोई शुभ संकल्प 
सूफे, जिस दिन वह कोई शुभ आचरण या शुम चिन्तन करे | पर समाज-जीवन 
मैं इन व्यक्तिगत झुम संकल्पीं ओर परमेश्वर के नित्य प्रकाशमय दिनों के अलावा 
ओऔर भी कुछ दिन विशेष शुभ और पवित्र माने जाते हैं, जत्र मानव को उसकी 
उच्चता का कुछ दर्शन हुआ हो । इसलिए महापुरुषों की स्मृति में दुनियाभर 
में लोग थोड़े समय के लिए ही क्यों न हो, अपने साधारण स्तर से ऊँचा उठने 
की कोशिश करते हैं, कुछ आत्मचिन्तन और कुछ पूजा-पाठ आदि भी करते हैं । 
इस तरह का रिवाज सभी देशों, सभी धर्मों और सभी समार्जों में मौजूद है। 


ईसा का पवित्र स्वृति-दिन 

इन दिनों हमने धर्मा में भी भेद-भाव पेदा कर दिया है। समाव-समाज एक- 
दूसरे से लड़ते हैं । देश-देश के बीच ढुश्मनी चलती है। लेकिन इन सबकी 
तुब्छुता दिखलानेवाले कुछ महात्मा भी सारी दुनिया में हो गये हैं, जो किसी 
देश, पंथ, सम्प्रदाय या समाज-विशेष के नहीं कहलाते | ऐप सत्पुरुषों में महात्मा 
ईसा भी गिने जाते हैं। वे अपने को 'मानव-पुत्रों कहते थे। मानव-पुत्र का 
मतलब यह कि वे कोई संकुचित उपाधि, पदवी या दर्जा कबूल करने को तैयार 
नहीं, बल्कि अपने को सारे मानव-समाज का प्रतिनिधि समभते थे। वे मानव के 
बल और उसकी दुर्बछता के प्रतिनिधि थे । इसलिए महात्मा ईसा ने सारी 
मानव-जाति की शुद्धि के लिए; बड़ा भारी प्रायश्चित्त कर दिया | उनका स्मरण 
जहाँ-जहाँ ईसाई-घर्म प्रचलित है, वहाँ तो दोता ही है, पर दुनिया के दूसरे हिस्सों 

में भी यह स्मरण पवित्र माना जाता है। 


२७२ '. भूदान-गंगा 


ईसामसीह भारत को कवूल 


भारत-भूमि के लिए तो यह विशेष पवित्र दिन माना जाता है। तंत्र लोग 
नहीं जानते कि इंसामसीह के कुछ ही दिनों बाद मलाबार के किनारे इंसाई-मिशन 
आया था। तमी से ईसाई-धर्म के अनुयायी इस भूमि पर हैं| दुर्देव की बात है कि 
इंसाई-घम के साथ अंग्रेजी, फ्रांसीसी, पुतंगाली आदि राज्यों की राजनीति जुड़ 
गयी। इस कारण कई बेजा काम भी यहाँ हुए और उसके परिणामस्वरूप यहाँ 
जितनी प्रतिष्ठा ईसाई-घर्म की होनी चाहिए, नहीं हुईं | सच तो यह है कि एक 
प्रकार की प्रतिक्रिया ही हुई | इसके साथ अंग्रेजी शासन के जुड़ जाने से ईंसाई- 
धर्म के लिए मिथ्या भावना ही चली, पूर्ब-ग्रह बना; यह बड़े दुःख की वात है| 
किन्तु यह बात अब मिट रही है और बहुत-कुछ मिटी भी है। अब यह 
तैयारी हो रही है कि हिन्दुस्तान यह महसूस करे कि इईंसाई-घर्म मी हिन्दुस्तान 
का एक धर्म है। ह 

मेरे ईसाई मित्र कहते हैं. कि 'सारा हिंदुस्तान ईसामसीह को कबूल करे |! 
मैं सारे देश की तरफ से जाहिर करना चाहता हूँ कि ईसामसीह सारे भारत को 
कबूल है, हम उनके संदेश को शिरोधार्य मानते हैं | उसे हम पूरी तरह से अमछ 
करने के लिए. उत्सुक हैं। उन्हें हम अपने ही परिवार का समझते हैं | हमारा दावा 
है, जिसमें कोई अमिमान की नहीं, नम्नता की ही बात है कि ईंतामसीह की 
ताछीम का जितने व्यापक प्रमाण मेँ सामूहिक प्रयोग महात्मा यांधी के नेतृत्व में 
भारत ने किया, उतना और कहीं हुआ हो, यह हम नहीं नानते । इस बात का हमें 
अमिमान नहीं, बल्कि नम्रता से कहते हैं कि महात्मा ईसा का संदेश शिरोधार्य 
करने की बुद्धि परमेश्वर ने हमैँ दी, जिससे हमारा भला ही हुआ । हम कहते हैं कि 
आज का पवित्र दिन हिन्दुस्तानओर दुनिया के लिए अन्तःपरीक्षण का दिन 
होना चाहिए। 

विज्ञान से सानव ईसा की वालीस मानेगा ह 

आज सारी दुनिया मैं कशमकश चल रही है। दुःख के साथ कहना पड़ता 

है कि जिन देशों ने ज्यादा-से-ज्यादा ,पैमाने पर एक-वूसरे के खिलाफ हिंसा का 


भारत को ईसामसीह कबूल दे २७३ 


आयोजन किया, वे भगवान्‌ ईसा के अनुयायी ही कदहलाये। हम समझते हैं कि 
यह बहुत ज्यादा दिन न चलेगा ओर ईसा को यह भविष्यवाणी कि आसमान 
में आबाद प्रभु का राज्य जमीन पर भी आजन्राद होगा, शीघ्र दी सफल होगी। 
शत्लास्त्र बढ़ाने मैं ही अपनी और दुनिया की रक्षा समभनेवाले देश ईसा 
की ताढीम से नहीं, वरन्‌ विज्ञान के कारण यह बात सम जायेंगे । 

विज्ञान के इस जमाने में यह बात ज्यादा दिन चल नहीं सकती कि हम शस्तराह्न 
बढ़ाते चले जायें ओर बैलेंस ओफ पावर! ( शक्ति का संतुलन ) कायम रखकर 
शान्ति की कोशिश करें | शान्ति का यह अशान्त उपाय ज्यादा दिन न चलेगा। 
विज्ञान ओजारों को सीमित न रहने देगा। वह मनुष्य के लिए सोचने का मौका 
ला देगा | बाइबिल पढ़कर जो काम नहीं हुआ, अनेक धर्मोपदेशर्कों के रविवार के 
व्याख्यान सुनकर जो काम न हुआ, वद विश्ञान-्युग कर ही देगा । मनुष्य को 
बुद्धि आयेगी कि आखिर हिंसक शत्न् के परित्याग में ही मानवता और मानव- 
समाज का विकास है। ये दोनों बातें विज्ञान कर दिखायेगा। शरीर की रक्षा और 
आत्मा का विकास, दोनों बातें एक ही बात से सघंगी। जब मानव शब्त्रर्स्त्रों का 
परित्याग कर परस्पर प्रेम ओर सहयोग से दूसरों के लिए जीना सीखेगा, देने में 
ही सुख अनुभव करेगा, तब्र उसका बेड़ा पार हो जायगा--यह विज्ञान से प्रत्यक्ष 
विद्ध होकर रहेगा । 


अभिक्रम दूसरों के हाथ में न दिया जाय 


ईसामसीह ने कहा है कि अपने से प्यार करनेवाले पर अगर हम प्यार करें, 

तो कौन बड़ी वात है? यह तो जानवर भी करते हैं, इसमें कौन-सी मानवता 

है ? ज्ञो हमसे प्यार करेगा, उससे हम प्यार करेंगे और जो हमसे द्वेप करेगा, 

उससे द्वेंप करेंगे, तो इसके माने यह हुए. कि हम क्या बनेंगे, यह हमने सामने- 

_बाले के हाथ में रख दिया | इसे 'अमिक्रम' कहते हैं | यह 'अ्मिक्रम' शब्द, बिसे 
अंग्रेजी में 'इनीशियेटिव' कहते हैं, मेने गीता से लिया है। अ्रमेरिका से मदद 

लेकर पाकिस्तान फौजी ताकत बढ़ा रहा है। पर शांति, अहिंसा ओर शल्ल-त्याग 

श्द 


२७४ भूदान-गंगा 


चाहनेवाले हमें ( भारत को ) भी शख्तर-शक्ति बंढ़ाने की सूकें, तो वह ठीक नहीं । 
परमेश्वर की कृपा है कि पंडित नेहरू के नेतृत्व मैं हमें ऐसी दुल्ुंद्धि नहीं हो रही 
है। पर मान लीजिये कि वह हुई और छाचार होकर हमने भी वैसाही 
किया, तो इसका मतलब यह होगा कि हिंदुस्तान की कैसा रूप दिया जाय, 
यह हमने पाकिस्तान के हाथ में सोंप दिया । यह मिसाल मैंने सहज ही दी | आज 
हर देश दूसरे के श्माख्र देखकर अपने शस्त्रास्र बढ़ाने की कोशिश कर रहा है । 
जिसका डर हम रखते हैं, वह हमसे भी डर रख रहा है। इस तरह हम एक-दूसरे 
से डरते हैं। लाचारी महसूस कर उल्टी दिशा मैं जा रहे हैं ओर मजा यह 
कि उस ओर जाना उचित नहीं, यह कबूल भी करते हैं | - 


अहिंसा परम ही नहीं, निकट धर्म 


महात्मा गांधी जब परलोक सिघारे, तो दुनियामर के लोगों ने--बड़ों ने 
ओर साधारण मनुष्यों ने भी--समवेदना प्रकट की । उसमें वह प्रसिद्ध सेनापति 
मैकआध्थर मी था, जिसने दुनिया पर सितम गुजारा था, अ्रधिक-से-अधिक हिंसा- 
शक्ति को बढ़ावा दिया था। उसने कहा कि “अगर हम लोगों को मानवता की रक्षा 
करनी है, तो कभी-न-कभी सुलूह और प्यार से मानवता की रक्षा करने की बात 
सोचनी ही होगी ।” यह कबूल करने पर भी बहुत-से छोग ऐसा महसूस करते 
हैं कि वह चीज आज करने की नहीं है। “अहिंसा परमो धर्म! यह :सभी महसूस 
करते हैं | पर वह निकट धर्म है, यह महसूस नहीं करते | 

आज हिंसा से बचाव करनेवाले भी कहते हैं कि 'हम हिंसा के लिए. हिंसा 
नहीं चाहते । हिंसा के लिए हिंसा करना शैतान का ही लक्षण है। मानव-समाज मैं 
ऐसा कोई नहीं, जिसे हिंसा के लिए; हिंसा प्यारी हो । पर लाचारी से वह करनी 
. प्रड़ती है, क्योंकि सामनेवाला जब हिंसा-बल बढ़ाता है, तो हम क्या करें £? किन्तु . 
: इस लाचारी ओर पुरुषार्थहीनता को मैं “निर्वीर्यता' ही कहूँगा | यह महात्मा ईसा 
को सहन नहीं हो सकती | वे महावीर पुरुष थे, उन्हें डर मालूम ही नहीं था | 
वे नैष्टिक ब्रह्मचारी थे ओर प्राणिमाच्र पर उनका प्रेम था। उन्होंने जाहिर कर दिया 
था कि जी हमसे दृष करेगा, उसे भी हम प्यार से णीत लेंगे ।” कितनी 


भारत को ईसामर्सीह कवृल है श्द्ण 


बढ़ी ताकत की चीज है यह ! कोई भी कमजोर थ्रादमी न तो इस तरह बोल 
सकता है और न सोच हो सकता है| बल्वान्‌ ही ऐसा कर सकता है। आज 
अगर हम ठीक से सोचे, तो माछूम होगा कि विज्ञान के इस जमाने में बुद्धि कह 
रहो है कि हिंसा द्वारा समाज के मसले इल करने की बात निरी मूर्खता है। इस- 
लिए. ईसामप्ीह का ॥ देश अमछ में छाने का मौका दुनिया के लिए शीघ्र 
आयेगा और यह काम विज्ञान करेगा, ऐसा मेरा दृढ़ विश्वास है | ः 


ईसाई और मुसलमान तद्मविद्या कबूल करें 


यह मरत-भूमि का अ्रह्येभाग्य है कि यहाँ दुनियाभर की सच जातियाँ और 
सब लोग प्रेम से रहते आये हैं । वहाँ के छोग विचार ओर चिंतन में भेदभाव 
नहीं करते | यहाँ की जनता को राष्ट्रवादी भी मुश्किल से कबूल होता है | हों, 
ध्रतराष्ट्रबाद'! समकना आखान है। अगर वहाँ के किसी आदमी को सममावा 
जाय कि ठुम 'विहारी हो, विह्र का श्रमिमान रखो; बादरवालों के साथ दूसरा 
व्यवहार करो, थोड़ा-थोड़ा फर्क रखो), तो वह यहाँ के किसान की भी समझ में न 
आयेगा। किन्तु यह बात कि थ्राणिमात्र पर प्रेम करो, सिर्फ मानव पर ही नहीं, 
सब्र पर प्रेम रखना धर्म है, वह तत्काल समझ लेगा। इसलिए में आशा 
रखता हूँ कि भारत ने तो इंसामसीह को कबूल कर द्वी लिया। अर श्रगर हमारे 
ईसाई भाई यहाँ की प्रष्रभूमि कबूल कर लें, तो न केबल ईसाई-घर्म को ही 
परिपूर्णता प्राप्त होगी, वल्कि हिन्दूं-घर्म और इसल्यम-धर्मं भी परिपूर्ण होगा। 
इससे सभी धर्मों को परिपूर्णता प्रात्त होगो ओर सब्र धर्मों का सुन्दर संगम 
हो जायगा | इसलिए यहाँ के मुसल्मान ओर ईसाई, जिनकी परंपरा भारत 
के बाहर की है, भारत को अपने धर्म ओर श्रपने जीवन का अंग समकें। मेरे 
कहने का मतलब यह है कि वे पड़ोसी पर प्यार करें, दुश्मन पर प्यार करें | 
क्यों ! इसका उत्तर हिंदुस्तान की ब्रह्मविद्या ही देती है। उस ब्रद्मविद्या को 
यहाँ के ईसाई और मुसलमान कवूल करें, तो वे जो चाहते हैं, उसे बल मिलेगा। 
जो प्रचार वे चाहते है, वह सहज ही हो जायगा । 

इसलाम में एक मकार का भाईचारा है, वह सबको कबूल है। सेवामव 


२७६ भूदान-गंगा 


काम करने की प्रवृत्ति ईसाई-घर्म की विशेषता है, यह भी सभी मानते हैं। ये 

दोनों चीजें हम हजम करना चाहते हैं। भारत के हिन्दू के नाते मैं कहना चाहता. 
हूँ कि इसलाम ओर ईसाई-धर्म मुझे कबूल हैं | छेकिन उन्हें कबूल करने से मेरा 

हिंदुत्व नहीं मिय्ता, बल्कि वह खिलता ओर प्रकाशित होता है। कारण इसलाम- 

धर्म के भाईचारे ओर ईसाई-धर्म की सेवा-च्त्ति से यहाँ पर निर्मित ब्रह्मविद्या 

बहुत मजबूत चीज बन जाती है, यहाँ का एक विशेष ईसाई-धर्म होगा, एक 

विशेष इतसलाम-धर्म होगा । मारत-भूमि के रंग से उसमें एक विशेष बल मिलेगा, 

उसकी प्रभा विशेष आकर्षक होगी | 


सब्च धर शाकाहार सानें 


मेरा यह भी मानना है कि अब समाज को इस ओर बढ़ना होगा कि हम 
अपने जीवन के लिए. किसी पश्ुु की हत्या न करेंगे, पश्चु को अपना भक्तय 
न समझेंगे। अगर हम उनकी रक्षा नहीं कर सकते, तो कम-से-कम ड्हें भक्ष्य तो 
नहीं ही बनायेंगे । यह भारत का विशेष संदेश है, जो यहाँ की ब्रह्मविद्या से निकला 
है। इसीलिए यहाँ के जितने धर्म हैं, सच्च॒ इस बात पर पहुँचे कि मानव के लिए. 
सबसे उत्तम आहार फलछाहार, शाकाहार है। मैं जानता हूँ कि आज दुनिया मैं... 
इतना अन्न नहीं है, अ्रन्न की काफी कमी है; पर मानवता के विकास, मानव की 
परिपूर्णता और सर्वधधर्म की एकरसता के लिए, यह जरूरी है कि मानव मांसाहारी 
न रहे । इस पर आज ज्यादा नहीं कहूँगा। झाज यह बात इसलिए, कह दी कि 
ईसाई-घर्मं भारत को मंजूर है, तो ईताई-घर्म भी भारतत्व मंजूर करे। दोनों 
मिलकर ऐसी परिपूर्णता आयेगी, जिसमें मानवता का सर्वोगीण दर्शन होगा । 
मालकियत सानना नास्तिकता 
मैंने एक दावा किया कि ईसाई-धर्म पर अमल करने का भाग्य हिन्दुस्तान 
को हासिल है। दूसरा नम्न दावा यह है : मेरी आत्मा कहती है कि इस भूदान-यश्ञ 
में मुझे सदा ईसामसीह का आशीर्वाद प्राप्त है। बुद्ध-सूमि गया मैं भी मैंने कहा 
था कि बुद्ध भगवान्‌ का आशोर्वाद मुझे प्राप्त है! आखिर ईसामसीह ने भी 
यही सिखाया कि हमें पड़ोसी के जीवन से अपने जीवन को अलग मानना 
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ओर उसकी चिंता को अपनी चिंता न समझना भी कोई मानवता नहीं | इसीलिए. 
दम आज भूमि ओर सम्पत्ति पर चलनेवाली माल्कियत को मियना चाहते हैं | इस 
की मालकियत का दावा करना अ्रभक्ति, अश्रद्धा ओर नास्तिकता का छक्षुण है। 
डइखबर शब्द का अथ ही है प्रभु, मालिक या स्वामी | इसलाम में उसे 'माल्कि 
। गया है, ईसाई-धर्म ने गॉड” कक्ष है ओर दम प्रभु? कहते हैं । तीनों का 
एक दी अर्थ दे कि वही स्वामी है। फिर अगर दम मालकियत का दावा करते हैं, 
तो 'कुक्र! करते हैं, नास्तिक बन जाते हैं । 
अब यह बात न चलेगी | मालकियत द्वाथ मैं रखकर दूसरों पर थोड़ी दया 
करने था थोढ़ा प्यार करने भर से विज्ञान के इस युग में काम न चलेगा । श्र 
तो पूरा ही प्रेम करना होगा | नानक कहता है; 
पूरा प्रश्न आराधिना, पूरा जाका नाउ । 
नानक पूरा पाइआ, पूरे के सुन गाड ॥ 
अधूरा प्रेम कबूल न होगा, यह कद्बीर ने भी कहा है : 
,.. कहे कबीर में पूरा पाया, सब घर साहिब दीठा । 
यहाँ कबीर ने 'साहिब' शब्द का प्रयोग किया हैं। उसने ईश्वर, प्रभु, गॉड 
या मालिक को याद किया है। उसे पूरा दर्शन हो गया था। हमें भी अगर पूरा 
दर्शन होगा, तो हम पूरा प्रेम कर सकेंगे। विज्ञान के युग में अधूरा दर्शन न 
चलेगा | कुछ लोग कहते हैं. कि 'विज्ञन का युग अश्रद्धा लायेगा ।? किन्तु मेरा 
इससे उल्य मानना है | विज्ञान से तो सच्ची श्रद्धा पूरी होगी, अधूरा भक्ति 
मार्ग पूरा होगा | यह तभी होगा, जब्र हम अपनी मालकियत मिदाकर सामूद्दि 
मालकियत मान लेगे। आज का 'कम्युनिस्टो शब्द इसा के अनुयायियों से दी आया 
है। वे अपना 'कम्युनों बनाते थे, याने मिलकर एक साथ रहते थे। व्यक्तिगत 
मालकियत न रखते थे। यह बात केवल ईसा के अनुयायियों में ही नहीं, ट्िन्दुस्तान 
मैं मी मानी जाती है। भारत-भूमि का भी यही दावा है । 
एक तमिल भक्त की कहानी है। वह छोटी-सी कोठरी में रहता था, लो बहुत 


लगा । पूछा : क्या जगह दे सकते हूँ !? उसने कह्दा ; “आइये, वह्धा एक आदमी 


' शण्प भुदान-रंगा _. 


सो सकता है, पर दो बैठ सकते हैं ।” दोनों बैठ गये | थोड़ी देर में तीसरा आया । 
यारिश हो ही रही थी | भक्त ने कहा : आइये, यहाँ एक सो सकंता है, दो 
बैंठ सकते हैं और तीन खड़े हो सकते हैं ।” उसने उसे भी अन्दर ले लिया और 
तीनों खड़े रह गये । ऐसी हजारों कहानियां हिन्दुस्तान में सुनी.जाती हैं । 
ग्यवान्‌ सरत-भूमि 

परमेश्वर का महान उपकार है कि इस मरत-भूमि पर असंख्य सत्पुरुषों को 
अखरड वर्षा हुई है। उससे यह भूमि पवित्र हुई है। जित जमाने मैं-हिन्हुस्तान 
बिलकुल नीचे गिरा हुआ था--पराधीनता के कारण जो निक्ृृष्ट-काल माना * 
जायगा और जत्र यहाँ अंग्रेजी-राज्य था--उस निक्ृष्ट-काल मैं भी असंख्य सत्पुरुष 
इस घुण्यभूमि ने पैदा किये। ऐसे सत्पुरुषों को पैदा किया, जिनका संदेश सारी 
दुनिया को कबूल करना पड़ा | परमेश्वर की यह भी बड़ी कृपा है कि हिन्दुस्तान 
में इसलाम, ईसाई ओर पारसी-धर्म भी आया। इसी तरह यहा के बुद्ध-घम का 
विचार दूसरे देशों में फेला। बुद्ध-धर्म के प्रचारक हाथ में तलवार लेकर नहीं 
निकले | राज्य-सत्ता चलाने की बात उन्होंने'नहीं की, केवछू ज्ञान की ही बार्ते 
कहीं। बड़े भाग्य की बात है कि हिन्दुस्तान के कुछ इतिहास मैं--जो “ छोटा नहीं, 
पाँच हजार साल का तो ज्ञात इतिहास है--उसने बाहर के किसी देश पर आक्रमण 
किया, ऐसा कहीं नहीं मिल्ता। ऐसे देश के लिए. ईसामसीह का संदेश उसकी 
बपौती मानी जायगी | | 
हम यह कोई आश्चर्य की बात नहीं मानते कि ईसा का अहिंसा का यह 
' विचार यहाँ इतना फैला | जहाँ के लोग ईश्वर की मक्ति में रमे हो--हिन्दुस्तान 
: में कहीं भी जाइये, ईश्वर के नाम पर छोग मुग्ध दीखेंगे--वहाँ ईसामसीह का 
स्वीकार होना कोई नयी बात नहीं। यह जरूर है कि हमारे आचरण मैं गलती 
हुई। हम उस प्रभु से छ्मा माँगते हैं, ..( वाचा कुछ देर तक के लिए शान्त 
रहे ). . बह हमें अवश्य क्षुमा करेगा, जब कि ईसामसीह ने भी उस शख्स पर क्षमा 
कर दी, जिसने उसे झूली पर चढ़ाया. . .. . प्रमु अत्यन्त क्षमाशीर है. . .. . . ( बाच्या 
का गला भर आया और वे एक मिनय शान्त रहे ). . .. . .वह हमें क्षमा क्यों न 
करेगा ? हम नहीं कहते कि हम युण्यवान्‌ हैं, हम अत्यन्त पापी हैं। किर भी यह 
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. शुद्ध विचार, ईसा का यह संदेश हमें सहज ग्राह्य है। ईसा का जन्म गोशाला में 
हुआ था। हमारी भाषा में हयुमैनिटी! का तर्जुमा करना मुश्किल होता है | 
इसलिए नहीं कि कोई शब्द नहीं मिलता, बल्कि इसलिए कि 'हयुमैनिटी' शब्द 
में छोटा विचार है। यहाँ इसके बदले “भूतदया' शब्द चलता है। भूतदया में 
मानव-दया आ ही जाती है। इसलिए हमारा हृदय ईसामसीह के सन्देश के लिए, 
खुला है. ... ..( बात का गला रँँध गया और वे शान्‍्त रहे ). . और आज के 
पवित्र दिन हम उनका पुण्य-स्मस्ण करते हैं । 

मानव-पुत्र ईसा की राह पर 
मुझे इस बात की खुशी है कि मलाबार के इंसाई-चर्चों में सबने जाहिर 
कर दिया है कि 'भूदान-यज्ञ का कार्य ईसामसीह की राह पर चल 
रहा है। इसलिए सबको इस पर चलना चाहिए ।! उन्होंने यह बात ठीक ही कही | 
हमारा दावा है कि इस यज्ञ के जरिये ईसामसीद का पैगाम घर-धर फेलेगा। 
ईसामसीह का कहना था कि 'नाम मेँ सार नहीं | कोई हिन्दू कहलाये, कोई 

- मुपत्मान, कोई ईसाई, इसमें क्‍या रखा है ! इसलाम के माने हैं, शान्ति | 
इसलाम ने चाँद को आदर्श माना है। जिस मनुप्य के श्राचरुण में दया न हो, 
शान्ति न हो, उसे मुसलमान कैसे कहा जायगा ! जिसके आचरण में दया हो, 
चाहे वह मुसलमान न हो, उसे मुसलमान कैसे न कहा जायगा ? इसीलिए इंसा- 
मसीह ने कहा था 'जो किसी भूखे को खिलता है, वह ईश्वर को खिलाता है; 
जो किसी प्यासे को पानी पिल्यता है, ईश्वर को पिछाता है; जो किसी ठण्ड में 
टिद्धरनेवाले को कपड़ा पहनाता है, वह प्रभु को पहनाता है ।! वे धर्म, पन्‍्थ, 
संप्रदाय आदि जानते ही नहीं थे। जैसा मैंने शुरू में कहा कि वे मानव-पुत्र थे, 
हमने भी मानव-पुत्र के नाते ही यह काम शुरू किया है। इसीसे सारी मानवता 
प्रफुल्लित होगी । आज श्रत्र ज्यादा कहने की जरूरत नहीं और न हमारी योग्यता 
ही है। प्रभु से यही प्रार्थना है कि हमारी वाणी में कबणा, दया ओर प्रेम भर दे, 
तो उसका यह काम सम्न्न हो जायगा। ह 
राजगंज 
रण-१२- ५४ 
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हमारा यह देश बहुत बड़ा है। यहाँ के किसी भी लड़के से पूछा जाय कि 
त॒म कितने भाई हो, त॒म्हारे देशवासी कितने हैं, तो वह छत्तीस १रोड़ का आँकड़ा 
सुनायेगा | सिवा चीन के किसी भी देश के नागरिक की जन्नान पर इतना बड़ा 
आंकड़ा न होगा । यूरोप के लोगों से पूछा जाय, तो कोई कहेगा एक करोड़, कोई 
कहेगा दो करोड़, तो कोई कहेगा चार करोड़ | इस तरह छोटे-छोटे आँकड़े वहाँ 
सुनाये जायेंगे । पर हम तो इतने भाई हैं, इतना विशाल हमारा वैमव है। यह 
सत्र क्या है? हमें इत पर सोचना चाहिए | यह इसलिए है कि जिस तरह 
असंख्य नदियाँ समुद्र मैं जातीं और समुद्र सब्र नदियों को उदार आश्रय देता है, 
किसीको भी इनकार नहीं करता, उसी तरह भरत-भूमि ने दुनिया की सत्र जातियों . 
का प्रेम से स्वागत किया और सबको आश्रय दिया | 

मैं एक मिसाल देता हूँ । पारसी ल्येग ईरान से आश्रय के लिए यहाँ आये। 
यहाँ के सहृदय लोगों ने उन्हें आश्रय दिया । उनके जो रीति-रिवाज थे, उनके 
अनुसार वे अपनी उपासना करते थे, अपना भक्ति-मार्ग चलाते थे । उसमें हमने 
कोई बाधा नहीं पहुँचायी । आज भी पारसी जाति इस देश की अपना देश सम- 
झती ओर यहाँ अपने को सुरक्षित पाती है।' 

मैं एक मजेदार बात सुनाऊँगा । यहाँ जो पारसी आये, वे देवों की निंदा और 
अछुर्री की प्रशंसा करते हुए आये | फिर भी यहाँ के लोगों ने कोई गलतफहमी 
नहीं होने दी । यहाँ तो देवों की स्तुति और असुरों की निंदा की जाती है। 
९ पारसियों में असुरों की स्तुति और देवों की निंदा की जाती है। उनकी 
आपषा में 'अछुर! का अर्थ ही 'भगवानः है | शब्द उल्टा पड़ता है, पर अर्थ वही 
|. भगवान्‌ को बे बड़ा भारी असुर 'अहुर-मज्द? कहते हैं ओर देवों को कहते 
है, 'भूत या पिशाच', जो अन्त मनुष्यों को तकलीफ दिया करते हैं। ऐसे देवों की 


उन्होंने निंदा की है। किन्तु यहाँ के लोगों ने अर अहण कर शब्दों को सह 
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लिया, यह बहुत बड़ी बात है। पारसी जाति यहाँ आक्रमणकारी बनकर नहीं 
आयी | वे जब यहाँ आये, तो उनके पास कोई ताकत नहीं थी, जिसके बल पर 
वे आश्रय माँग सकते | फिर भी वे आश्रय के लिए यहाँ आये और यहाँ के छोगों 
ने उन्हें आश्रय दिया। भारत ने उनके भरण-पोपण का जिम्मा उठा लिया । 
सारांश, यहाँ की जनता तो यहाँ के ज्ञानियों के विचारों पर ही चलती थी, इसीलिए, 
हमारा विकास हुआ | ही 
महा-मानवों का समुद्र : भारत 

आजकल यहाँ कई बाद! चलते हैं | वाद तो कई प्रकार के हो सकते हैं । 
(विहार-बंगाल” का वाद चल रहा है । फिर भी विहारवाले यह माँग नहीं करते कि 
हम श्रपना राष्ट्र बनाना ओर भारत से अलग होना चाहते हैं और न बंगालवाले 
ही यह माँग करते हैं कि हम अपना अलग राष्ट्र बनाना चाहते हैं | हम सब भार- 
तीय हैं, भारतवासी हैं और एक राज्य में रहना चाहते हें। ये जो दूसरे 
विवाद चलते हैं, वे मामूली फुटकर वाद हैं । उनके पीछे अमिमान की 
वृत्ति नहीं है। यद्रपि आजकल कुछ अ्रमिमान शोर कठुता भी पैदा की ग्रयी 
है, फिर भी यहाँ इनमें अमिमान की वह बृत्ति नहीं है, जो यूरोप के देशों में पायी 
जाती है । फ्रांस ओर जर्मनी के बीच कोई ऐसा पहाड़ नहीं, जो दोनों को अल्य 
करे | किर भी उन्हें बैसे पहाड़ की आवश्यकता महसूस होती है | दोनों देश 
बिल्कुल नजदीक रहनेवाले हैं | उनकी लिपि और घर्म एक हैं, भाषाएँ भी काफी 
मिलती-जुल्ती हैं। उनके बीच शादियों भी हो सकती हैं। किन्तु फ्रांसीसियों ने 
तय किया कि हमारा एक छोट-सा अलग देश है ओर जम॑नों ने तब किया कि 
हमारा जर्मनी एक अलग छोटा-सा देश है। फ्रांत, जर्मनी और इंग्लेण्ड के 
चीच जो लड़ाइयाँ हुईं, वे राष्ट्रीय लड़ाइयोँ मानी जाती हैं, 'सिविल-वार! या 
आपसी लड़ाइयोँ नहीं। लेकिन हिन्दुस्तान में जो लड़ाइयाँ हुईं--मरा्ठें की 
उड़ीसावाल के साथ या रजपूर्तों के साथ--वे 'सिविल-वार! ( श्रापत्ती लड़ाइयों ) 
मानी जाती हैं। यह कुछ अभिमान की ही चीन हैं कि यहाँ जो छड़ाइयाँ हुई, 
वे आपसी लड़ाइयाँ मानी गर्यीं। बादरबालों ने इन्हें आपसी लड़ाइयां ही 
माना और यहाँवालों ने मी | 
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हिन्दुस्तान रूस को छोड़कर यूरौप के बरावर बड़ा देश है। यहाँ यूरोप से कुछ . 
कम विविधता नहीं | कई भाषाएँ हैं, जैसे कि यूरोप मेँ हैं । इतना ही नहीं, वहाँ 
तो एक ही लिपि है, पर यहाँ अनेक लिपियाँ हैं. और वहाँ एक ही धर्म है, पर 
यहाँ अनेक धर्म । इतना अधिक अन्तर होते हुए भी हम अपने को एक देश्य के 
निवासी मानते हैं और वहाँ के लोग अपने को एक खण्ड के निवासी | वहाँ के. 
कुछ देश तो हमारे ग्रांतों के एक हिस्से के जितने छोटे हैं, फिर भी. वे अपने को 
अलग राष्ट्र मानते हैं; क्योंकि हरएक की अपनी एक अलग भाषा है। हिंडु- 
स्तान में बैसी बात नहीं सुनी जाती । यहाँ के समाज-शास्त्र मैं एक व्यापक बुद्धि 
है। इसीलिए रवीन्द्रनाथ ने गाया है कि यह 'महा-मानवों का समुद्र है। इसमें 
अनेक लोग आये और अब्र भी आयेंगे। हमारे देश मैं विविधता, होते हुए भी 
एकता है। मा 


एकता अंग्रेजों की बदौलत नहीं 
यह एकता अंग्रेजों ने नहीं बनायी है, जैसा कि कुछ लोग सोचते हैं | अंग्रेज 
तो चाहते थे कि देश के अधिक-से-अधिक टुकड़े हो जायें और उन्होंने वैधी 
कोशिश भी की । वे लंका को अलग कर सके, तो कर ही दिया। अह्देश को 
अलग कर सके, तो अलग कर ही दिया | हमने भी इसका कोई विरोध नहीं किया, 
क्योंकि हम मानते थे कि अपने निकट के देश अगर अलग रहना चाहते हैं, तो 
रहने दो । वास्तव में अंग्रेजों ने तो और भी भेद बढ़ाये। जैसे, हिन्दू-मुसलमानों 
के | पहले से कुछ भेद तो था ही, पर इन्होंने इसे बढ़ाया ओर उसके परिणाम- 
स्वरूप हिन्दुस्तान के दो हिस्से बने | यह तो यहाँ की सभ्यता है, जिसके कारण हमने 
इसे एक देश माना है। पर अंग्रेजों ने तो हिंदुस्तान और पाकिस्तान दो बना दिये | 
.. कुछ लोगों का यह भी खयाल है कि अंग्रेजों के कारण यहाँ अंग्रेजी भाषा चली 
ओर हिंदुस्तान के सभी प्रान्तों के छोगों ने उसे सीख लिया, जिससे वे एक-दूसरे के 
साथ बातचीत कर सकें और इसीसे एकता पैदा हुईं | किन्तु यह विचार मी गलत 
है। हम तो वेदों के जमाने से ही एकता की भावना पाते हैं, जब कि यातायात के 
कोई साधन नहीं थे | उस समय के ऋषियों के अनुसार सिंधु से लेकर द्विमालय की 
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गुह् तक एक समूचा देश माना गया। यहाँ एक सम्यता पली । असंख्य यात्री 
'देश के इस सिरे से उस सिरे तक यात्रा करते रहे। असंख्य सत्पुरुष हिमालय से 
लेकर कन्याकुमारी तक सद्विचार का प्रचार करते रहे | इसीलिए हमारा एक देश 
बना है | हमें वह विरासत मिली, इसलिए हम श्रीमान्‌ हैं । 
॥ इतिहास-प्रदत्त जिम्मेबारी 

पर बड़ी विरासत संभालने के लिए. अकल भी चाहिए। यदि यह अक्ल 
न हो, तो हमारी यह ताकत--देश की जनसंख्या ओर विस्तार--हमारी कमजोरी 
ही सावित होगी । इसलिए देश के इतिहास ने हम पर बड़ी भारी जिम्मेबारी डाली 
है कि यहाँ जो मसले पैदा होंगे, उनका हल हम प्रेम ओर शान्ति के तरीके से 
करें | अगर हम यह जिम्मेवारी उमाल न पाये, तो देश की विशाल्ता हमारी 
कमजोरी साबित होगी ओर परिणामस्वरूप इमारी आजादी मीन दिक्केगी। 
इतिहास हमें सिखाता है कि इस देश पर दसरों के जो आक्रमण हो सके, उसका 
कारण यहां के टोंगों को यहां की विविधता का आन्‍्तरिक भान न द्दोना ही है । 
इसके कारण भेद बढ़े, फिरका-परस्ती हुई, एक-दूसरे के साथ विरोध झुरू हुआ 
और हिन्दुस्तान को वर्षो तक गुलाम रहना पड़ा । 

शांति ओर प्रेम का तरीका अनिवाय 
इसलिए, हमारे देश के लिए शान्ति ओर प्रेम का तरीका अनिवार्य हो नाता 
। में तो यह कहँगा कि यह हमारा सदभाग्य है कि परमेश्वर ने ऐसी योजना 

कर रखी है कि हम शांति और प्रेम से ही अपने मठले हल करें। मेने इसे 
सद्भाग्य' कहा है, क्योंकि अगर हम अपने मतले शांति और प्रेम से हल न कर 
सकें, तो हमारी ताकत और दौलत न बढ़ सकती, ऐसी योजना परमेश्वर ने के 
है। अगर हिन्दुत्तान फौजी ताकत बढ़ाने की सोचेगा, तो वह बिलकुल ही 
कमजोर हो जायगा; गुलम हो जायगा | उसे अमेरिका वा रूस किसी-न-किसीकी 
शरण जाना ही पड़ेगा | किर हम आजाद न रद्द सकेंगे। इसलिए मे इसे बड़ा भाग्य 
मानता हूँ कि इस देश के लिए यह अनिवार्य है कि सारे देश के मझले शांति 
और प्रेम के तरीके से हछ किये जायें । 

जैसे इस देश के लिए यह अनिवार्य है कि देश के मसले झांति के तरीके 


जन 
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से हल किये जाये, वैसे ही विज्ञान के लिए भी अनिवार्य है कि दुनिया अपने 
मसलों को हल करने के लिए, शांति और प्रेम का तरीका ढूँढे | आज के श्र 
मानव के हाथ में नहीं हैं । शत्र-शक्ति मैं चाहे कितनी ही बुराइयाँ हों, पर यदि 
वे मानव के नियंत्रण मैं रहें, तो कुछ लाभप्रद भी सिद्ध हो सकते हैं। किन्तु आज 
विज्ञान का इतना विकास हुआ है कि गत्न-शक्ति मानव के हाथ में रह ही नहीं गयी । 
मान लीजिये कि यहाँ कोई वीड़ी पीकर बिना बुझाये फेंक दे और उससे घर को 
आग लग जाय, तो उसे बुझाने की शक्ति उसमें नहीं रहती । उसने जान-बूक- 
कर तो नहीं, फिर भी आग तो लगायी ही | उसके हाथ में आग लगाने की शक्ति 
हैं और वह आठखानी से घर को आग छगा सकता है, किंतु आग बुझाने की शक्ति 
उसके हाथ मैं नहीं है। विज्ञान के जमाने में लगनेवाडी आग की लप्ों से न 
सिफ कुछ घर, बल्कि देश-के-देश जछ जाते हैं। मानवता का और मानव-जाति 
का समूछ उच्छेद करने की शक्ति विज्ञान ने निर्माण को है। इसलिए दुनिया 
के लिए यह जरूरी है कि वह अपने मसले शांति ओर प्रेम के तरीके से हल 
करे | यह आग्रह कमी न किया जाय कि एक देश में जो रीति या तरीका चल, 
वही सभी देशों में चले | हमारी चृत्ति आग्रह की नहीं है। हरएक देश के अपने 
भिन्‍न-मिन्‍न गुण होते हैं । इसलिए हर देश मैं एक ही प्रकार की राज्य-व्यवस्था 
ओर समाज-रचना चलनी चाहिए, ऐसा आग्रह हम न रखें | हरणक देश अपनी 
विशेष परित्थिति के अनुसार अल्ग-अलग समाज-स्चना कर सकता है, ऐसी 
अनाग्रही बृत्ति हम रखें, तो दुनिया मेँ शांति रहेगी। नहीं तो सारी दुनिया के 
लिए. अशांति की नौबत आयेगी | आज हिन्दुस्तान का जो अंतर्राष्ट्रीय रूप आया 
है, हिंदुस्तान का जो स्वभाव है और हिंदुस्तान की जो ऐतिहासिक जिम्मेवारी है, 
उन सबके कारण हमारे छिए. शांति का तरीका अनिवाय्य है, ओर सारी दुनिया 
के छिए भी विज्ञान के कारण शान्ति का तरीका अनिवार्य है। हमारे लिए जहाँ वह 
अपनी परिस्थितियों के कारण अनिवार्य है, वहीं विज्ञान के कारण सारी दुनिया के 
लिए. भी अनिवार्य हो गया है। अब सबको अपने मसले हल करने के लिए शांति 
का ही तरीका अखितियार करना पड़ेगा | हमें यह देखना होगा कि आग न लगने 
पाये और लगे, तो बुझ सके ) 


5, 


जड़ें हमारे ही जीवन में रण 


38 
कल 


का 


महायु 


हे] 


लोहिया के भारतीय परंपरा के उदगार 


जत्र इंदौर में गोली चली, तत्र मुझसे नहीं रहा गया | मेने कहा कि त्वराज्य 
में इस तरह गोली नहीं चलनी चाहिए । स्वराज्य में आंदोलन चलनेवालों पर 
भी जिम्मेवारी है कि वे अपने पर अंकुश रखें और हिंसा न होने दें। 
सरकाखाले की भी यह दृत्ति रखनी चाहिए कि गोली न चले। इसलिए हमें 
खुशी है कि जन्र त्रिवांकुर-कोचीन में गोली चली, तव् राममनोहर लोहिया की 
आत्मा पुकार उठी | यद्यपि वहां सोशलिस्ट पार्टी की ही सरकार थी, फिर भी 
उनकी आत्मा की पुकार प्रकट हुई। उस पर फिर चर्चा हुई। उसके पक्ष 
ओर विपक्ष मैं जो बातें की गयीं, उन सबमें में नहीं पड़ना चाहता | किन्तु उनके 
हृदय से ल्वय॑स्फूर्ति से जो उद्गार निकले, यद्यपि वहाँ उन्हींकी सरकार थी, उन 
उदुगारों को हम भारतीय-उद्गार कहते हैं ओर उनके साथ हमारी पूर्ण सहानु- 
भृति है। 

हिंसा के बारे में एक गलत खयाल 


भाजकल यह जो खयाल हुआ है कि हिंसा से सारे मसले इल हो सकते हैं 

शौर जल्द दल हो सकते हैं, वह गलत है। हिंसा से सारे मसलेन तो हल दो 
सकते हैं और न जल्द दी हल हो सकते हैं। मसले हल हुए, ऐसा आभास द्ोता 
है। श्रगर उस आभास से ही हम मान लें कि मसले हल हो गये, तो वह गलत 
होगा । मान लीजिये कि कहीं गंदगी पड़ी है और देर लगेगी, इत खयाछ से भाड़, 
नहीं लगायी गयी | उस पर जाजम बिछा दिया ओर मान लिया कि स्वच्छता 
हो गयी । लोग बैठ गये और सभा आरंभ हुई | फिर नीचे से एक बतिच्छू 
निकला ओर उसने किसीको काठा ओर समा समाप्त ! सारांश, भाड़, लगाने 
में देर होगी, यह सोचकर गंदगी को ऊपर से ढेँक देने ते स्वच्छता नहीं 
हो जाती | स्वच्छता के लिए कुछ करना ही पड़ता है। तंल्कृत में एक 
कहावत है कि बच्चा गेहूँ त्रोने गया ओर उसने एक दानाबोया। एक दिन 
ह देखी, नहीं उगा | दूसरे दिन, तीसरे दिन, चौथे दिन राद्द देखी, फिर भी नहीं 

उगा | आखिर पाँचवें दिन बाहर जरा-सा अंकुर उठा, तो बच्चे को लगा कि 
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जरा-सा अंकुर फूटने मैं इतनी देर क्‍यों हुई ? उसने उसे बढ़ाने के लिए. ऊपर से 
खींच लिया | पर जब दूसरे दिन देखा, तो वह अंकुर ज्ञीण हो गया था |. ऊपर 
से खींचने से अंकुर बढ़ नहीं सकता । उसके लिए तो समय लगता है ओर वह 
लगना भी चाहिए | उसमें कम समय लगने की कोशिश चलती है, तो वह 
वेढ़ी कोशिश होती है। उससे सारा मामला ही टेदा हो जाता है । इसलिए हिंसा 
से मसले जल्द हल होते हैं, यह खयाल गछ्त ही है। . 


देह-प्रधान तालीम के नतीजे 


- आजकल लोगों का हिंसा पर इतना विश्वास है कि वे मानते हैं कि हिंसा से 
ही सारे मसले हल हो सकते हैं | यह खयाल गलत है। घर मैं भी माॉ-बाप - बच्चे 
को तमाचा लगाते हैं | इसका मतलब यह है कि उनका प्रेम पर, अपनी समझाने 
की शक्ति पर उतना विश्वास नहीं, जितना तमाचे पर है। स्कूल में भी यह 
होता है। बच्चा देर से आता है, तो उसे नियमितता सिखाने के लिए गुरु छड़ी 
लगाता है | फिर बच्चा नियमित स्कूल में आने लगता है। तब्र वे कहते हैं कि 
देखो, काम हो गया । जहाँ उसकी देह को छड़ी का स्पर्श हुआ, वहीं उसे सदगुण 
की प्रेरणा हो गयी ! श्रतः सद्गुण की प्रेरणा के लिए, छुड़ी का संपश, डंडे का स्पशें, 
कितना लाभदायी है, ऐसा कहा जाता है | किंठ यह व्याज के कारण मूल पूँजी गँवाने 
जैसा ही हुआ | छुड़ी मारने से बच्चा स्कूल में नियमित तो जाने लगा, पर उसके 
साथ उसने डर भी सीखा। उसे यह तालीम मिली कि तुझे कोई मारे, तो उससे 
डरा | इस तरह उसने निभयता छोड़ नियमितता हासिल की | 

आप ही बतायें कि निर्भयता की कीमत ज्यादा है या नियमितता की ! आपने 
एक पैसा कमाया और रुपया गँवाया, इससे क्या होता है ? बच्चा चंद दिनों के 
.. लिए नियमित स्कूल जाने लगता है। किंतु बाद में दबाव न रहा, तो वह निय- 
मितता भी भूल जायगा, यही संभव है। इसलिए नियमितता भी टिकनेवाली 
नहीं और साथ-साथ डर भी पैदा हो गया ! इस तरह की तालीम खतरनाक है । 
आज तो यह बच्चा डर के मारे शिक्षक या माता-पिता के वश मैं है, लेकिन, कल 
किसी जालिम के भी वश हो जायगा | यह तालीम बच्चे को देह-प्रधान बनानेवालीं 
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है! उसे सिखाया जाता है कि देह पर खतरा हो, तो फौरन सामनेवाले 
की शरण जाना चाहिए । इस तालीम के माने यद्द है कि हम अपने सदगुर्णों को 
खतरे में डाछ्ते हैं। आखिर जुल्मी लोगों के पास भी कौन-सी सत्ता है ? यही कि 
ये मार सकते, पीट सकते ओर धमका सकते €ै। फिर इस तालीम से सारा-का- 
सारा नांगरिक-शासत्र खतम दो जाता है| 

इसलिए णत्र हम देखते हैं कि हमारे मसलों के हल होने में देर है श्रोर सोचते 
हैं कि हिंसा करने से मसले जल्द दल हो जायँगे, तो यह एक निरा भ्रम ही है| इस 
भ्रम में लोग अनादिकाल से पड़े हैं । दस हजार साल से हिंसा के प्रयोग हए ई | 
एक हिंसा से दूसरी हिंसा की तैयारी हिंता की प्रक्रिया है, ऐसा ही अनुभव आया 
है। किर भी मनुष्य मान लेता है कि हिंसा की लड़ाई में हम इसलिए नहीं हारे 
कि हिंसा के तरीके में दोप है, बल्कि इसलिए कि हमें दिंसा-शक्ति कम थी ! 
शब्मासत्र की लड़ाई में हारनेवाले यह नहीं समझते कि हिंसा में कोई शक्ति नहीं है, 
बल्कि वे यही समभते हैं कि हम काफी हिंसक नहीं थे; इसलिए ज्यादा शक्ति 
बढ़ाने की कोशिश करनी चाहिए) फिर बह ह्वारा हुआ झज्ञात्र बढ़ाने की 
कोशिश करता और फिर जंतता है। इसके बाद जो हारता है, वह भी शब्मरास्र 
चढ़ाता है | 


युद्ध की गंगोन्नी हमारे ही घर में 


इस तरह एक-दूसरे को देखकर हिंसा बढ़ाते-बरढ़ाते हम आज 'टोव्लवार' 
( तंकुल-युद्ध ) तक आये हैं | आज एक व्यक्ति या एक जमात की दूसरे व्यक्ति या 
जमात के साथ लड़ाई नहीं चलती। अ्रत्र तो एक राष्ट्र-समूह की दूसरे राष्ट्रसमूह के 
साथ लड़ाई चलती है। लेकिन इस युद्ध का उद्गम-स्थान, इस युद्ध की गंगोत्री 
कौन-सी है, जहाँ से यह गंगा वह निकली है ? ऐट्म बम या हाइड्रोजन बम तक 
जो मामला बढ़ा है, उसका आरम्म कहाँ से हुआ ? स्पष्ट है कि उसका आरम्भ 
परमप्रिय माता-पिता और गुरु से ही हुआ है | जिन्होंने अपने वर्चो को सद्युश 
सिखाने के लिए मारने-पीयने का तरीका अख्तियार किया, ऐटम और द्वाइड्रोजन 
बम की गंगोत्री वे ही हैं। अगर माता-पिता और गुरु बच्चो को ऐसी तालीम दें कि 
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हमारी बात तुम्हें जँंच जाय, तो उसे मानो ओर न जेँचे तो न मानो, तभी देश .. 
वचेगा | इसी तालीम से हम विचार-प्रधान बनेंगे | जो बात.जेचती है, वही माननी 
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चाहिए और जो नहीं जँंचती, उसे नहीं मानना चाहिए. | 

लेकिन आजकल तो उल्दया चलता है। बच्चों को सर्वत्र पीया जाता है। 
बच्चों की सिखाना चाहिए कि जो बात तुम्हें नहीं जँचती, उस पर अमल "मत 
करो | चाहे कोई तुम्हें मारे या पीटे, फिर भी उसकी बात कबूछ मत करो और 
मार खाते रहो । शांति से मार खाने-की यह शक्ति, यह तितिक्षा ही “निर्भयता' 
है। शर्त्रों पर विश्वास रखना निर्मयता का नहीं, डरपोकपन का लक्षण है । 
इसीलिए, यह जरूरी है कि हम शिक्षण मैं यह तत्त्व दाखिल करें कि कभी भय 
- के वश मैं न होना चाहिए | हम बच्चों को दो बातें सिखायें : (१ ) हम किसीसे 
डरेंगे नहीं ओर न किसीको डरायेंगे ही ओर (२) हम किसीसे दर्बेंगे नहीं 
ओर न किसीको दब्ायेंगे ही। यही बात गीता ने कही है; 'नायम्‌ हन्ति न 
हन्यते'--यह न मारता हैं और न मरता है। 


अभय की सबसे पहले आवश्यकता 


इसलिए हम ऐसा तरीका अख्तियार करना चाहते हैं कि जिससे मसले हल 
हो जायें और अशान्ति या मनक्षोम पैदा न हो, जत्ति मैं मय न हो | हमारे इति- 
हास-वेत्ताओं .को यह बात मालूम थी | इसीलिए हमारे समाज-शात्त्र मैं एक शब्द 
मिलता है; “अभय” | लेकिन आज उसके बदले “लो एएड ऑर्डर” ( कानूत और 
धन्दोब॒स्त ) आया है। आज माना जाता है कि लोग भयभीत होकर ही क्यों न हो, 
पर लॉ एशएड ऑर्डर! मानते हैं | इस तरह हमने व्यवस्था-देवी को परमदेवी मान 
लिया है । हम उससे कहते हैं कि 'हे देवी, तू परमदेबी है। तू ही हमारा ठंरक्षण 
करती है। तू ही हमारा आधार है।? इस देवी पर इतना विश्वास हों गया है 
कि नास्तिक लोग भी इसे मानते हैं। कम्युनिस्ट कहते हैं कि 'हम ईश्वर को 
नहीं मानते ।? तो, हम उनसे पूछते हैं कि आप ईश्वर को तो नहीं मानते, लेकिन 
उसके बाप को मानते ही हैं--प्रवन्ध-देवता को तो मानते ही हैं 

कुछ लोग तो यह भी कहते हैं कि व्यवस्था करते-करते कुछ लोगों, को सफा 
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करना होगा | फिर इस तरद का सफाया करते-करते ऐसी व्यवस्था बनेगी, जिसमें 
संब्र्प ही मिट जायगा | संघर्ष तो उनका परम सत्य है! जब हम पूछते हैं. कि 
कंब्रपे मिटेगा तो क्या होगा ?? तो वे कहते हैं ; (फिर तो खृष्टि के साथ संम्र्ष 
आरंभ होगा |? वास्तव में यह सारा विचार ही गलत है । हम भी व्यवस्था 
की कीमत मानते हैं| अभी इहमने आप लोगों की समझाया कि शांत रहिये । 
परन्तु अगर हम समझाने के बदले मार-पीट शुरू कर देते, तो आप शान्त तो 
रहते, लेकिन सुन नहीं पाते; ज्ञान द्सिल नहीं कर पाते | क्योंकि वह तो बाहर 
दी शांति हो जाती, पर अंदर भय बना द्वी रहता । इसलिए, वह झांति नहीं 
कहलाती | क्योंकि अंदर जो उचलता रहता है, वह क्षोम है । अगर तज्षोभ प्रकट न 
हो और अन्दर ही रहे, तो वह ज्यादा खतरनाक होता है| प्रकट हो जाय, तो कोई 
हर्जे नहीं | पानी की भाप अन्दर दत्ी रहती है, तो उसको शक्ति से ट्रेनें मक 
भक चल्ती हैं | इसी तरह क्षीभ बाहर प्रकट हो जाय, तो उसमें उतनी ताकत नहीं 
हद जाती | लेकिन हम उसे अन्दर दबाये रखे, तो ज्यादा अनर्थ हो जाता है। 
आज आपने यहाँ इसलिए शांति रखी कि इमने समझाया, धमकाया नहीं | लेकिन 
हम डर पेदा करके शांति स्थापित करें, तो व्यवस्थादेवी 'देवी' नहीं रद्द जातो, 
व्यवस्था-राक्षसी' बन जाती है। इस राक्षसी के पेट में इतनी श्रव्यवस्था होगी 
कि उसकी अपेक्षा बाहर की अश्रव्यवस्था दम मंजूर करनी पदेगी | इसलिए 
ध्यवस्था से भी ज्यादा आवश्यक है, अभय! | 


एक होने की अक्ल 


आज हमने सुना कि करिया एक बड़ा कुरुचेत्र है। यहाँ लड़ाइयों चलतो 
हैं। यहाँ कितने दुर्योधन, दुःशासन ओर कितने कीरव-पुत्र हैं, हम नहीं जानते । 
लेकिन यहाँ मजदूर अवश्य रहते हैं| उनसे काम लेना है श्रीर हर द्वालद 
में लेना है, ऐसा सोचा जाता है । उनसे कोयडा निकलवाना है। अगर जमीन से 
कोयला न निकला, तो देश का मंद काला हो जायगा | इसलिए उनसे काम 
करवाना है, ऐसा सोचा जाता है | लेकिन मजदूर का मतलब है, श्रमशील | उ्होँ 
श्रमशील होते हैं, व्दां तो शांति होनी दी चाहिए. । जद्ाँ आलसी लोग शोते हैं, 
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वहाँ अशांति होनी चाहिए | जहाँ श्रम करनेवाले हैं, वहाँ तो लक्ष्मी पैदा होती है । 
किंठु आज तो इससे उल्टी बात हो रही है। जहाँ श्रम करनेवाले हैं, वहाँ दो पत्ष॒ 
खड़े हो जाते ओर माना जाता है कि दोनों के हिते मिन्न-भिन्न हैं | एक के दो और: 
दो के चार, इस तरह डुकड़े-टुकड़े करने की अक्छ तो दुनिया मैं सबकी हासिल है। 
पर चार के दो ओर दो का एक बनाने की अक्लछ किसीको हातिल नहीं है। टकड़े 
करने की यह अल, जिसे गीता ने राजसी-बुद्धि कह् है ओर जिसके कारण कई 
शाखाएँ फूटती हैं--इसका उसके साथ नहीं मिलता ओर उसका इसके साथ 
नहीं मिलता--तो सबको हासिल है। किंठु सबमे जो समान अंश है, उसे अहण 
कर सब्चको उस पर एक करने की श्रक्छ सूकनी चाहिए । 


गुंडों का राज्य 


मुझे बताया गया कि यहाँ गुंडों का राज्य चलता है। लेकिन जहाँ गुंडों का 

राज्य न हो, ऐसी जगह हूँढ़ने पर भी कहीं न मिलेगी | एक गुंडे वे होते हैं, जो 
गुंडे”! कहलाते हैं और दूसरे गुंडे वे हैं, जो 'सेनापति' या "कार्यकर्ता' कहलाते 
हैं। सोचने की बात है कि हम सारे शिक्षित लोग अपनी रक्षा का आधार पुलिस 
ओर सेना पर रखते हैं | इससे अधिक अनर्थ क्या हो सकता है ! इससे अधिक 
पराधीन दशा कौन-सी हो सकती है ? ओर ये सिपाही भी कौन होते हैं ! इनमें 
क्या गुण होते हैं ? जिसकी छाती बत्तीस इंच की हो, वह सिपाही बनता है | बस, 
: यही है उनका गुण और ऐसों पर हम अपने देश का आधार रखते हैं ! फिर 
/ उसके लिए क्या-क्या करना पड़ता है ! यह सत्र भी सोचना चाहिए | उधर बंबई 
मैं शराबबंदी हुईं, तो वहाँ पर माँग की गयी कि सेना को उससे मुक्ति मिलनी 

' चाहिए, | सेना को शराब की सहूलियत होनी चाहिए. | तब हमने सोचा कि रावण 
की सेना मैं तो सब्र लोग शरात्र पीते थे, परंतु रामजी की सेना के बंदरों को शरात्र 
को जरूरत महसूस न होती थी। हनुमान्‌ को शराब की जरूरत नहीं थी | इसलिए 
राष्ट्र की रक्षक कहलानेवाली यह सेना राजसी है या सात्त्विक, इस पर हमें सोचना 
चाहिए, | तुलसीदासजी ने 'हनुमान्‌-चाछीसा' लिखा। रावण भी तो ताकतवर था, पर 
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उसने 'रावश-चालीसा' नहीं लिखा ! क्योंकि हनुमान्‌ की ताकत हमें बचानेवाली है, 
रावण की ताकत बेसी नहीं। हनुमान्‌ की ताकत से ही देश बचेगा, रावण की नहीं | 

लेकिन आज तो दम गुंडों को हनुमान्‌ की पदवी देना चाहते हैँ | इम उस 
सेना की अपनी रक्षा का आाषार मानते हैं, जिसके सिपाहियों को शरात्र पिछानी 
पड़ती है, भोग के साधन देने पड़ते हैँ ओर रणत्तेत्र में मेजने पर जिनके भोग- 
विलास के लिए कन्याएँ भेजनी पड़ती हैं। उनकी अनीति को भी नीति मानना 
पड़ता है। जब इमने सुना कि वॉर वेबीज' यानी, युद्ध में पैदा हुए बच्चों का . 
सवाल है, तो हम ताज्जव में रह गये कि युद्ध से बच्चे केसे पंदा होते हैं. ! वहाँ तो 
लोग मरते हैं | लेकिन नहीं, आधुनिक युद्ध में बच्चे भी पेदा होते हैं । ओर ये ही 
फौज हमारा आधार कही जाती हैँ ! इस तरह जत्र तक हमारे देश की रक्षा गुंडों 
पर निर्भर है, तब तक गुंडों का ही राज्य चलेगा । भले ही उसे आप चाहे जो 
नाम दें, कोई नाम देने से असलियत नहीं मिटेगी | इसीलिए हम चाहते हूँ कि 
हमारे मसले शांति के तरीके से हल हा । 


कत्ल से, कानून से या हृदय से ९ 


कुछ लोग कहते हैं कि आपका जो भूदान-यश् का कार्य चल रहा है, उसमें 
देर छगेगी । इसलिए कानून से जल्द काम क्यों नहीं करवा लेते ! ये सोचते हूं 
कि कानून से काम जल्द दो जाता है, कत्ल से और भी जल्द हो जाता है | में 
मानता हूँ. कि कत्ल से काम बल्द होता है। मान लीजिये कि हमारे सारे मजदूर 
उठ खड़े हो जायें, एक तारीख मुकरर करें ( जैसे कि २६ जनवरी ) और उस 
दिन सब मालिकों को कत्ल कर दें, तो विनोत्रा जो काम दस साल में करता, वह्द 
एक दिन में हो जायगा। में मानता हूँ कि यह हो सकता है। लेकिन क्या बह भो 
ई हल है! ल्वेंग सोचते हैं कि कानूत से क्या नहीं हो सकता ? लेकिन क्या कानून 
से आप दयालु वन सकते हैं, धार्मिक बन सकते हैं ? स्पष्ट है कि भूमि का मम्रत्य 
कानून से इल नहीं हो सकता । कानून से जमीन बैंट सकती है, पर वह टूटे दिलों 
को जोड़ नहीं सकता । यह काम केवल हृदय से द्वी हो सकता है। 


श्श्र भुदान-गंगा 


सौ प्रतिशत दान-पत्र चाहिए 

हम गणित के प्रेमी हैं, इसलिए गरिएत करते हैं। अब तक साढ़े तीन लाख 
लोगों ने दान दिया | अगर एक मनुष्य दान देता है, तो कम-से-कम दस मनुष्य 
हमारा विचार सुनते हैं । जितने काश्तकार हैं, उतने दान-पत्र हमें मिलने चाहिए | 
हमें तो सो प्रतिशत दान-पत्र चाहिए | अगर देश में छह करोड़ मनुष्य संपत्ति 
रखनेवाले है--फिर वे चाहे चार कौड़ी रखें, चाहे चार करोड़--तो हमें छह 
” करोड़ संपत्ति-दान-पत्र चाहिए | छोग हमसे पूछते हैं कि क्या किसी आंदोलन मैं 
इस तरह सौ प्रतिशत काम हो सकता है ! अभी वैद्यनाथ बाबू ने भी कह कि 'सो 
प्रतिशत दान-पत्र कैसे हासिल कर सकते हैं, कुछ 'परसेंटेज' ( प्रतिशत ) लगाइये ।” 
तो, इमने उनसे कहा कि हाँ, आप यह- कर सकते हैं, पर हमारी माँग तो १००५ 
दानपत्रों की रहेगी। 

अभी यहाँ जो बेठे हैं, वे सच्-के-सब मरनेवाले हैं| मरने में झत-प्रतिशत की 
बात है, तो फिर जीवन मैं कम प्रतिशत क्‍यों ? यह आन्दोलन तो जीवन-निर्माण 
का आंदोलन है| सारे लोग मरनेवाले हैं । उस चुनाव मेँ सभी वोट देंगे | यम- 
राज की पेटी मैं सबके वोट गिरेंगे | फिर जब मृत्यु के लिए इतना वोटिंग हो, तो 
जीवन के लिए, कम क्यों हो ! जो विचार हमें घुमा रहा है, हमारे पाँवों को प्रेरणा 
दे रद्द है, वह विचार अगर आपको जेँच जाय, तो आपसे भी रहा न जायगा। 
विचार पर हमारी इतनी श्रद्धा है कि हम मानते हैं कि दुनिया में विचार से बढ़- 
कर कोई ताकत नहीं है । 

आत्म-शक्ति का महत्त्व 

एक बार एक भाई ने हमसे कहा कि 'जरा आपकी कुंडली देखना चाद्वता 
हूँ | मंगल और शनि का आप पर क्या असर पड़ता है, यह देखना चाहता हूँ । 
मैंने कह्य कि 'मैं जरा मंगल की कुंडडी देखना चाहता हूँ. कि उस पर मेरा क्या 
असर पड़ता है, क्योंकि वह तो आखिर जड़ है और हम चेतन हैं !! हम ब्रह्म हैं । 
हमसे बढ़कर दुनिया में कोई ताकत नहीं है। हम द्रश हैं ओर सारी सृष्टि 
दृश्य है। हम इसे रूप देनेवाले हैं। जैसे कुम्हार मिट्टी को रूप दे सकता 
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है, वेसे ही हम इस सष्टि को चाहे जो रूप दे सकते हैं| अगर यह विचार आपको 
लंच जाय तो आपमें ऐसी ताकत पेदा होगी, जो ऐट्म बम में भी नहीं 
है। जब लोगों ने मुझे सुनाया कि ऐट्म बम कितना बड़ा शक्तिशाली है, तो हमने 
कहा ; हमारे पास आत्म-ब्रम' है, आत्मा की शक्ति | आ्राखिर ऐट्म बम मनुप्य 
ने ही तो बनाया। जो उसे ब्रना सकते हैं, वे उसे खतम भी कर सकते हैं । हम 
आपको बताना चाहते हैं कि आप कमजोर नहीं हैं। आप अत्यन्त बलवान हैं | 
आपसे चढ़कर बल्वान्‌ दुनिया में कोई नहीं है। किंतु वद शक्ति झज््नों में 
नहीं, भात्मा में है, प्रेम में है । उसी शक्ति को प्रकट करने के लिए यह श्रान्दोलन 
चल रहा है | 

सर्वोदय' का यही नियम है कि पहले हमारे भाई को मिले और बाद में हमें । 
लेकिन जब्र लोग कहते हे. कि पहले मुझे मिले, तो वह सर्वनाश का तरीका है | 
इसलिए, हम चादते हैं कि सत्र लोग कहें कि पहले दूसरे को मिले | हम ऐसी 
सहज व्यवस्था चाहते हूँ, राक्षसी-व्यवस्था हम नहीं चादते | आप 'गीता-प्रवचन! 
का पठन करेंगे, तो आपको आत्मा को द्ञक्ति का भान होगा | 


मरिया 
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हरएक देश के निवासियों को अपने-अपने देश के प्रति प्रेम और अमिमान 
होता है। प्रम होना तो उचित ही है, पर अभिमान भी उचित है । अगर वह देश 
के किसी गुण के लिए हो और उस अर्थ में हो, जिसमें किसी दूसरे देश की निन्‍दा 
का खयाल न हो । इस मर्यादा मैं अपने देश का अमिमान रखना थोग्य ही है। 
किन्तु हिंदुस्तान मैं हम लोगों मैं अपने देश के प्रति जो विशेष भावना है, वेसी 
भावना हम दूसरे देशों मैं नहीं देखते | 

दुलभं भारते जन्म! क्यों ९ 

हिंदुस्तान मैं कहा गया कि “दुल्लेसं भारते जन्म, साहुग्यं तत्र हुरलसम्र” भरत- 
भूमि मैं जत्म पाना यह एक इु्लभ वस्तु है, पर उसमें भी मनुष्य का जन्म 
पाना ओर भी दुर्लभ है। इसका मतलब्र यह होता है कि हिंढुस्तान मैं कीड़े- 
मकोड़े का जन्म लेना भी सोभाग्य है, खुशकिस्मती है; क्योंकि दूसरा वाक्य कहता 
है कि हिन्दुस्तान मैं मनुष्य का जन्म पाना ओर भी दुलभ है। दुनिया के किसी 
भी अन्य देश में इस किस्म का उद्गार नहीं निकछा कि अपने देश मैं कीड़े- 
मकोड़े का जन्म पाना भी सोसाग्य है। यह उद्गार अतिशयोक्तिपूर्ण है ही, 
. फिर भी अतिशयोक्ति के तौर पर यहाँ तक भावना रखी जाय कि इस मिट्टी मैं 
, जन्छ बनकर पड़ना भी सोमाग्य है, इस विचित्र वाक्य का कारण कुछ अवश्य 
होना चाहिए | इसका कारण मैंने यही समझा कि इस देश में सर्वप्रथम मनुष्य ने. 
मानव-धर्म सीखा और उसे अहिंसा के तरीके से जीने का पता चला | मानव 


_. पहले शिकार करता था और जैसे दूसरे ग्राणी रहते हैं, वैसे ही रहता था। उसके 


लिए हिंसा अनिवार्य थी, जैसे जंगल के दूसरे प्राणियों के लिए. वह अनिवार्य 
होती है । उससे छुटकारा पाने की तरकीब मानव को हिन्दुस्तान मैं ही सबसे 
पहले सूफी । यहाँ से मानव दूसरे देश गया ओर वह तरकीव लेता गया | इसीलिए 


अहिंसा के विकार में खेती और सत्याग्रह की खोज र्ध्ण 


ह उदगार निकला है कि इस भूमि में जन्तु बनकर पड़े रहना भी सोमाग्य 
की बात है ।? 


सर्वश्रथम भारत में ही खेती की खोज 


पूछा जा सकता है कि आखिर वह तरकीब कौन-सी थी, जिसके कारण हमारा 
जीवन हिंसा से बच गया ओर हमने मानवता का जीना सीखा ? बह तरकीतच्र थी, 
खेती करना । आज हमें यह मालूम नहीं कि खेती में इतना बड़ा आध्यात्मिक 
रहस्य छिपा है। किन्तु दो-चार दाने बोकर उसमें से लो दाने पैदा करना श्रौर 
फिर जैसा चाहे, वैसा जीवन-निर्वाह करना, यह एक विशेष ही वस्घु उस समय 
मानव को सूझी | तभी से हिन्दुस्तान में छोगों को श्रहिंसक जीबन का मार्ग-दर्शन 
मिला | फिर मांताह्वार के त्याग का आन्दोलन चला ओर जैनियों ने उसमें . पूर्एता 
प्राप्त की | बुद्ध भगवान्‌ ने उसके साथ अहिंसा श्रीर करुणा जोड़ दी और बेदिकी 
ने खेती की उपासना ! इस तरह एक-एक कदम आगे बढ़ते-बढ़ते हिन्दुस्तान का 
सर्ववाधारण समाज अ्रहिंता की खोज में आगे बढ़ता गया। लेकिन श्रद्धिसा की 
यह प्रथम खोज हिन्दुस्तान में द्वी हुईं । 

मेरा वेदों का जो अभ्यास है, उस पर से कद सकता हूँ कि वेदों में इसका 
ब्रहुत आदर के साथ वर्शन आता है कि 'देव आये, उन्होंने हाथ में परशु लिया 
और जंगल काटकर जमीन बनायी ।? वेदों में कृपि के लिए ओर गार्बो-बैलों के लिए 
इतना निससीम आदर टिखाई देता है कि उसकी तुलना में दुनिया की किसी भी दूसरी 
भाषा में देसा वर्णन नहीं मिलता। हमारे सर्वोत्तम ऋषि (डैन-घर्म के प्रथम त्ीर्थ- 
डर ) का नाम 'ऋषभ!' रखा गया है, जिसके मानी हैं उत्तम वेल। हमारे यहाँ मदन 
बुद्ध भगवान्‌ का नाम था गौतम याने उत्तम देल | इस तरद्द अपने ढड़के को बेल की 
उपाधि देने में यहाँ के लोगों को इज्जत मालूम होती थी, क्योंकि उसी बैल की मदद 
से हमें अ्रहिंसक जीवन का दर्शन हुआ था। हमारी सम्यता में गाय, बेल के लिए 
बहुत आदर है| हिन्दुस्तान की भाषा में 'गो' के सौ श्रर्थ हैं : वाणी, एश्वी, बुद्ध 
श्रादि। इसलिए, स्पष्ट है. कि यहाँ मारत-भूमि का इतना जो आदर दीखता है, 
उसका कारण यही है कि शिकारी-जीवन या दूसरे प्राणियों को खाकर जीने ते 
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मुक्ति पाने में सहायक खेती की सोज यहीं हिन्दुस्तान में हुईं। इसीलिए इस 

भूमि को पुण्य-भूमि ओर इसकी मिट्टी में जन्दु को भी जन्म पाना पवित्र माना _ 
हट 

गया है। 


सत्याग्रह से विज्ञान-युग के व्यापक मसलों का हल 


जैसे यह बात हुई; बैंसे ही दूसरी भी एक बीत और हुई, जो हमारे लिए 
सौभाग्य की बात है। ढुनिया में जो हिंसक तरीके चलते थे, उनकी अ्रपेक्षा खेती 
का तरीका अहिंसक माना जायगा; जो ह मै हासिल हुआ था। मैंने अपेक्षा" 
इसलिए, कहा कि खेती में भी कुछ हिंसा हो ही जाती है, पर पहले की अपेक्षा उसमें 
अहिंसा के लिए बहुत श्रवकाश मिला । जैते उन दिनों वह एक खोज हुई और 
उससे ज्ञीवन के तौर-तरीके मैं कक हुश्रा, बैते ही इस जमाने मैं मी एक और खोज 
हुई | आज विज्ञान के कारण परस्पर के सम्बन्ध, व्यापार, व्यवहार आदि सीमित 
और संकुचित नहीं रहे; व्यापक वन गये । आमदरफ्त के साधन तैज हो गये और 
जन-संख्या चढ़ गयी | इन सत्रके परिशामलज्प जो मसले और संघ पैदा हुए, 
बे सीमित नहीं रहे, देशव्यापी हो गये। कई प्रकार के श्रन्यायों के प्रतिकार की 
जरूरत महसूस हुई । कई प्रकार के शल्लाल चैदा हुए । अन्याय के प्रतिकार के 
साधन, समाज में निर्माण होनेवाले मसले कैसे इल हो, इसका उपाय ढूँढ़ने की 
आवश्यकता पैदा हुईं । पहले तो मसले छोटे ये । टोलियों या जमांतों मैं वे पेदा 
होते और जल्दी खतम भी हो जाते । हेकिन आज जो मसले पैदा होते हैं, वे छोटे 
नहीं रहते | आज के मसले ऐसे नहीं होते कि इस किसान की हद उसे किसान की 
हद मैं गयी, इसका उस पर आक्रमण हुआ ! 
आज तो ऐसा बाद चलता है कि आस्ट्रेलिया में इंग्लैंड के निवाती गये और 
वहाँ बस गये । वे समुद्र के किनारे-किनारे ही रहते हैं, अन्दर नहीं जाते, क्यौकि 
अंदर जंगल और काफी गर्मी है। त्रावजूदू इसके किनारे पर ठंढक है। फिर भी 
वे वहाँ किसीको आने नहीं देते और कहते हैं. कि यह भूमि हमारी है। आज 
आस्ट्रेलिया मैं जितने लोग रह रहे हैं, उससे दसगुना लोग और बल सकते हैं । 
किन्तु वहाँवाले दूसरों को आने ही नहीं देते ओर खुद भी अन्दर जाकर खेती 
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करते | श्रत्र इस देर का उस देश पर हक है या नहीं, वहाँ के लोपगे 

ओर सारी दुनिया का उस पर दृक है या नहीं, ऐसे मसले पेदा होते हैं | यदि 
किसी देश में पेट्रोल पेदा होता हो, तो क्या उत्त पर उसी देश का हक हे या 
सारी दुनिया का ? ऐसे सवाल पेदा होते हैं| इस तरह सवालों का क्षेत्र व्यापक बन 
गया है | जो सवाल छोटे होते हैं, वे समस्या के रूप में खड़े नहीं होते । पर इन 
दिनों जो सवाल पेदा होते हैं, वे समस्या के रूप में दुनिया के सामने खड़े हो 
जाते हैं | 

नागरिकत्व का ही सवाल लीजिये ! लंका में हिंदुस्तान से जो मजदूर गये, 
उन्हें वहाँ नागरिकत्य का हक है या नहीं, इस पर वाद चला । कुछ कट्ठता भी पैदा 
हुई। उस पर जो चर्चा चली, वह राष्ट्रीय पैमाने पर चली | एक देश का दूमरे 
देश के साथ वाद चछा | कई समस्याएँ ऐसी होती हैं, जो बहुत व्यापक होती हैं । 
उनको हल करने के लिए, आज दुनिया को शत्लाओं के सिवा दूसरी कोई चीज 
चूक नहीं रही है | 

ऐसी हालत में हिन्दुस्तान में एक और चीज की खोज हुई ओर वह दे, 
सत्याग्रह”! | उससे देश, समाज ओर विश्व-व्यापक मसले भी इल किये जा सकते 
हैं, इसकी खोज अर्वाचीन काल में हिन्दुस्तान में हुई। इसलिए हम फिर से 
कहते हैं कि “दुलभं भारते जन्म, मानुप्यम्‌ तत्र दुर्लभ ।” 


सत्याग्रह का विक्रास करना है . 


जैसे प्राचीन काल में एक खोज हुई ओर दम अर्दिसक जोवन के लिए 
प्रस्तुत हो गये, वेसे ही अर्वाचीन काल में सामाजिक मसले हल करने के तरीकी की 
एक झछक हाथ आयी । दुनिया को सूकता न था कि क्‍या किया जाय | आज खेती 
में काफी सुधार हो गये हैँ, लेकिन उस जमाने में खेती मुश्किड से चलानी पड़ती 
होगी। इसी तरह आज भी दमारा ध्त्याग्रहं मुश्किल से चलेगा, कारण श्रमी 
हमें उसका कोई आसान ओर सुब्बब॒त्यित तरीका नहीं मिला है। जैसे उस 
जमाने में खेती का आसान और सुब्यवस्यित तरीका नहीं मिल्या था। पर आज 
विज्ञान के आधार पर खेती का आसान तरीका प्राप्त हो गया है, बसे ही सत्याग्रह 


चड 


श्ध्द भूदान-संसा 


का भी आसान तरीका मिल जायगा । आज हम सर्वसाधारण के लिए उसका 
एक शाज्त्र नहीं बना सके हैं। यह-कोई आसान बात नहीं है। इसमें कई प्रकार 
की खोजो, संशोधनों की जरूरत है। हमें इसे विकतित करना होगा। अगर हम 
संशोधन करेंगे, तो एक बड़ा भारी कदम उठायेंगे ओर समाज को - सामाजिक: 
हिंसा से बचायेंगे । | 

जीवन के अन्तर्गत हिंसा से मुक्त होने के साधन की खोज वो हुई, लेकिन 
अ्रभी भी हम मांसाहार से पूरे निवृत्त नहीं हुए। अब दूध बढ़ेगा, खेती के लिए. 
पानी का प्रबन्ध होगा, सिंचाई का ग्रचन्ध ओर हरएक का खेती से संबंध होगा । 
चाहे कोई मेहतर हो या मिनिस्टर, थोड़ी देर के लिए हरएक खेती करेगा ही--- 
जत्र ऐसी स्थिति निर्माण होगी, तभी मनुष्य को, प्राणियों के मांस के आधार पर 
जीने की जरूरत न रहेगी। लेकिन खेती की खोज से अब एक राह खुड गयी 
है। वैसे ही सत्याग्रह की राह खुल गयी है। अब उसे परिपूर्ण रूप से विकसित 
करने की बात सोचनी होगी । वह विकाप्त करना बाकी है। आगे के 
एक-दो हजार साल तक वह होता रहेगा । खेती का पाँच हजार सालों से विकास 
होता आर रहा है, लेकिन अच भी विकास बाकी है। मांसाह्र और मत्त्याह्र से 
मुक्त होकर सारे समाज को फलाहारी और शाकाहारी बनाने की सूरत अभी नहीं 
आयी है। जैसे उसके विकास के लिए हजारों साल लगे, वेसे ही सत्याग्रह के 
विकास के लिए भी हजारों साल छगों, तो कोई आश्चर्य की बात नहीं । किन्तु 
चह चीज हाथ आ गयी है और उसका उद्गम हिन्दुस्तान मैं हुआ है ) ' 

आज सवेरे एक भाई ने हमसे एक सवाल पूछा । उसमें उनकी जिज्ञासा 


बुद्धि ही थी | उन्होंने कहा : “आप सत्याग्रह की बात करते हैं ) किन्तु क्‍या आप 


क्र न्‍ चर क लत न्‍ ८ 
है सकते हैं कि हमने सत्याअह और अहिंसा से ही स्व॒राज्य हासिल किया ?? 


. . हैसने जवाब दिया कि पूरे अर्थ में अहिंसा से स्वराज्य हासिल हुआ, ऐसा हम 
: नहीं कह सकते | हिन्दुस्तान में हमने सत्याग्रह का जो दृद्य-कूणथ आन्दोलन 


चलाया, उसमें कई प्रकार की हिंसाएँ हुईं । मानसिक हिंसा तो कितनी हुई, 
री लक 4७ ली 

कोई जानता ही नहीं । फिर भी हमने एक मर्यादा का पालन 'किया है | उसीसे 
स्वराज्य हासिल हुआ, यह दावा तो हम नहीं करते। कुछ दुनिया की परिस्थिति 
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भी इसके लिए अनुकूल थी। किन्तु यहाँ सत्याग्रह का जो आन्दोलन चला, वह 
एक बढ़ा अंश है, जिससे हमें स्वराज्य प्राप्त हुआ | 

हमारा वह आन्दोलन तो आरम्भ था। वह तो अब्प ओर अविकसित शक्ति 
से चलाया हुआ आन्दोलन था। श्रत्र तक हम समभते थे क्रि सत्थाग्रह के मानी 
(निगेटिव! ( अभावात्मक ) ही है। सामनेवाले के अन्याय के प्रतिकार के लिए 
जब हम शत्र से प्रतिकार नहीं कर सकते या करना नहीं चाहते, तो झज्नों के 
त्रिना प्रतिकार किया जाय, ऐसा हम समझते थे। लेकिन सत्याग्रह का यह तो 
एक अब्प ओर एकांगी अर्थ है। यह तो हमें सत्याग्रह की सिर्फ दूर से झाँकी 
मिली है। अभी उसकी शक्ति विकसित करनी है | सत्या्नद्द निगेटिव वत्छु नहीं, 
पॉजिटिव ( विधायक ) वस्तु है । उसमें सारा जीवन सत्य पर खड़ा करने की वात 
है। किर भी हमारे देश में उसकी एक नयी शक्ति का ग्राहुर्माव तो हुआ ही | 
हम अपने को धन्य मानते हैं कि हमारे जीते-जी हमें उसका दर्शन तो मिला | 


भूदान-यज्ञ भी सत्याग्रह है. 


छोग हमसे पूछते हैं कि भूदान-बज्ञ में आप पेदल क्यों चलते हैं ! क्या 
आप इसी तरह पैदल चलते रहेंगे शोर लोगों में स्मेह-भाव जाम्त करते रहेंगे ? 
क्या सत्याग्रह के इस शत्लन का उपयोग न करेंगे ! इसका श्रर्थ यह हुआ कि 
आखिर हम सत्याग्रह का मतलब इतना द्वी समझे कि ब्रिना शल्त्र के प्रतिकार करना 
ओर सामनेवाले पर दबाव लाने की तरकीय हाथ लेना | इससे ज्यादा उसका 
अर्थ हम नहीं समझ पाये । किन्तु यहाँ से विदेशी सत्ता का दबाव मिट गया। 
लोगों को जाग्रत करने के लिए. अब कोई दक्रावट नहीं रद्दी | फिर वह्दों सत्याग्रह 
को एक निर्येधक अथ में सोचना गलत ही होगा । अच्च उसके विधायक रूप पर 
ही तोचना ओर उसे विकसित करना चाहिए | 

हम समझते हैं कि हम जो कर रहे हैं, वह एक अर्थ में सत्याग्रह दी है । 
हम लगातार जाड़े में, बारिश ओर घृप, हर हालत में घूमते हैं। मिरन्‍्तर लोगों 
को समभाते रहते हैँ | दरिद्र लोगों से भी दान लेते हैं। आखिर वह सत्र क्‍या 
है! गरीबों से दान लेने की यह बात परोपकारी लोग समझते नहीं। दमारे 


३०० भूदान-गंगा 


ई साथी भी हमसे पूछते हैं कि बरात्रा, आप गरीजों से दान क्यों लेते हैं ! 
उन्हें तो देना चाहिए। उनसे लेना ही क्या !! हमने समझाया कि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने भी सुदामा से तन्दहुल लिये बगेर उसे दिया नहीं। आखिर उससे 
लेना क्या था १ उसे तो देना था, पर भगवान्‌ ने उससे पूछा कि हमारे लिए 
क्‍या लाये हो ! एक दरिद्र ब्राह्मण राजा के घर जाता है, तो राजा प्यार से उसे 
अपने पास बैठाता और उससे पूछता है कि हमारे लिए. क्‍या लाये हो ! सुदामा 
बेचारा शरमिन्दा हो गया, क्योंकि उसने एक निकम्मी चीज छायी थी। भगवान्‌ 
ने उसके हाथ से उसे छीन लिया ओर वे प्रेम से खाने लगे) लक्ष्मी माता पास 
ही वैठी थी । वह बड़ी कुशल थी। उसने सोचा कि भगवान्‌ सारा-का-सारा 
वचिडड़ा खा जायेंगे, तो न मालूम उसे क्या-क्या दे देंगे ! इसलिए उसने भी. एक 
हिस्सा माँगा और प्यार से खाने लगी | उसके बदले सुदामा को जो देना था, 
चह तो भगवान्‌ ने बाद मैं दे दिया | परन्तु भगवान्‌ ऐसे निठ्ुर हैं कि उन्होंने 
उससे लिये बगैर उसे नहीं दिया, क्योंकि वे उसकी ताकत बढ़ाना चाहते थे। 
थे चाहते थे कि वह दुनिया में मांगता न फिरें। इसीलिए, उन्होंने उससे लेकर 
ही उसे दिया। केवल भूत-दया-वादी समझ नहीं सकते कि यह कया बात है ! 

हम सत्याग्रह की ताकत खड़ी करना चाहते हैं, गरीबों की ताकत बढ़ाना 
चाहते हैं। अगर गरीब अपनी छोटी-सी जमीन की मालकियत पकड़े रहेगा, तो 
चड़ा सालिक भी अपनी जमीन की माल्कियत न छोड़ेगा । यह सारा मसला हल 
करना है, तो मालकियत छोड़नी ही पड़ेगी | जब्र छोटे छोग देंगे, तभी यह 
सिद्ध होगा कि मालकियत गलत है। फिर बड़े लोग भी उसे छोड़ेंगे | उन पर 
एक नैतिक दबाव आयेगा और फिर उनके हृदय में यह बात प्रवेश करेंगी । 
नेतिक दबाव सत्याग्रह का एक अंग है। इसे जो नहीं समझते, उन्हें ही लगता है 
कि वात्रा सिर्फ हृदब-परिवर्तन को बात करता है, पर ताकत नहीं बढ़ाता | लेकिन 
सत्याग्रह करना हो, तो कौन-सी ताकत काम में आयेगी ? हमारी जो पेदल-यात्रा 
चल रही है, हम जो सातत्य से काम कर रहे हैं--यह सब क्या है, इस पर 
जरा सोचिये । 

कुछ लोग हमसे पूछते हैं कि आपको कहीं किसी बड़ी संस्था की मजलित 


श्रट्टिंसा के विकास में खेती और सत्याग्रह की खोज ३०६ 


में बुलाया जाय, तो क्या आप जायेंगे या इसी तरह पैदल घूमते रहेंगे ! अब 
जरा मोटर पर भी चढ़िये। अत्र तो दूसरे दिन आये हैं। लेकिन :कोई बड़ी 
मजलिसवाले भी बुलाते हैं, तो भी हम नहीं जाते । यद भी सत्याग्रह का एक 
अंग ही है । लोग नहीं समझ रहे हूँ कि एक नयी शक्ति का प्राहुर्भाव हुआ है 
ओर अत्र उसे विकसित करना है। गांधीनी ने जो किया, उसका एक बाह्य रूप 
ही हमने देखा। उससे आज काम न चलेगा | वे तो दूसरी परिस्थिति में थे। 
उस समय अंग्रेजों को भगाने का काम करना था। वह सर्दथा "निगेटिव! हूं 
काम था | फिर भी उसके साथ उन्होंने कितना रचनात्मक काम जोड़ दिया था | 
लोग उनसे पूछा भी करते कि अंग्रेजों को हटाने के लिए. खादी, छुआदूत 
मिटाने या आमोद्योग की रक्चा की क्या जरूरत है? यह तो समाज-सुधार का काम 
हैं। किन्चु नहीं, वास्तव में यह भी सत्याग्रह के अंग ही हैं । 

एक बार तो इस सत्वाग्रह-आनन्‍्दोलन में गांधीजी ने छुआछूत के मामले पर 
उपवास भी श्रारम्भ कर दिया | इस पर लोग कहने लगे कि श्राजादी की लड़ाई 
के बीच यह मन्दिर-प्रवेश की बात क्या निकाली ? राजमैतिक आजादी के काम में 
इससे तो बल घट जाता है। किन्तु गांधीजी इस पर कहते कि 'यह तो उसीका 
एक अंग है |! सारांश, अ्रंग्रेजों को भगाना या यहाँ से उनका दक्याव हृदाना 
तो एक बाह्य बात थी उसके साथ उन्होंने काफी रचनात्मक काम जोड़ दिये | 
अब बह बोझ हट भी गया है । इसलिए उन्होंने क्या-क्या किया, यद्द देखकर हम 
आगे बढ़ेंगे, तो हमारा विकात होगा । 

दो बिंदुओं से रेखा 

हमे सत्याग्रह की शक्ति को अपने जीवन में लाने की कोशिश करनी चाहिए | 
हमारे कार्यकर्ताओं के जीवन में ऋगढ़े चलते हैं, अनत्रन होती है। कोई कहता हे 
कि इसके साथ हमारो नहीं बनेगी, तो कोई कुछ । जब्र भंगड़े होते हैं, तो हम 
कहते हैं कि होने दो । परन्तु जन्म कोई बह कहता है कि उसके साथ हमारी नहीं 
बनेगी, तो हम कहते हें कि तुम हमारे काम के लिए निकम्मे हो | इमारी जबान से 
तो यही उद्गार निकलना चाहिए कि मेरा हर शख्स के साथ बनेगा। चाह्दे उसका 

7 पं, 2 


ब्ल्ल हे 
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किसीसे बने या न बने, मेरा तो सभी से बनेगा । यह सत्याग्रह की शक्ति है। 
हममें श्रद्धा ओर सत्य का आग्रह होना चाहिए] हमें सत्य पर डटे रहना चाहिए | 
उससे निश्चय ही सामनेवाले का हृदय-परिवर्तत होकर परिस्थिति भी बदल 
सकती है | हमें ऐसी ही परम श्रद्धा रखनी चाहिए । हम सारी दुनिया को 
आजादी और शान्ति की राह पर ले जाना चाहते हैं, तो हमें अपने जीवन मैं 
सत्याग्रह की शक्ति का बिकास अवश्य करना चाहिए | 

आज मेंने एक आदि की चीज और दूसरी अन्त की चीज बतायी। इन दो 
विन्दुओं को जोड़कर आप बीच का सारा इतिहास जान सकते हैं | उसे पहचानकर 
सत्याग्रह की शक्ति का विकास केसे किया जाय, इस पर सोचें । उस शक्ति को 
विकसित करने का बोझ, जिम्मेवारी या मिशन परमेश्वर ने हम पर सोंपा है | 
इसलिए हम अपने दिल छोटे न रखें, दिलों को व्याषक्त और ऊँचा बनायें। हम 
सत्याग्रह की शक्ति के विकास के लिए निरन्तर सोचते जायें, नित्य चिन्तन 
करते जायें और सेवा करते जायें | 


रघुनाथपुर 
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शक्ति का खोत दिल्‍ली में नहीं, 
हमारे हृदय में २९ 

शक्ति, लदमी ओर सरस्वती सेवा 
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शान्तिमय क्रान्तिबाद : सत्याग्रह 
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हमारी प्राचीन ग्राम-रचना ५ 
हरएक को एक बोद का हक ६७ 
हरएक से दान चाहिए ७४ 


हर युग में भिन्न-भिन्न गुर्णो की 
प्रधानता १९६३ 
द-समाज में ल्लियों के मार्ग की 


स्कावंट २६३ 
' हिंसा कठापि न हो श्य्द 
हिंसा के बारे में एक गलत खयाल रद 


. हिंसा पर मयांदा के असफल प्रयोग २२ 


हिंसा-विश्वाती सज्जनों का मुका- 
चला सत्वाग्रह से 

हिंसा से दोनों का अन्त 

हिन्दू धर्म का सार : 


इ्१्‌ 
09 

बेदान्त ओर 
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श््३्‌ 


हेन्द्र-चम की उदारता 
दृदयध्य परमेश्वर पर श्रद्धा 


सन्‌ १६४७ के लिए सर्वोद्य-स्वाध्याय-योजना 

सन्‌ ५७ के लिए, सर्वोद्य-स्वाध्याय-योजना नये रूप मैं शुरू की जा रही है | 

सन्‌ ४५ और ५६ की सर्वोदय-स्वाध्याय-योजनाओं मैं रही हुईं कमियों से 
बचने के लिए यह योजना चनायी जा रही है, जिसकी रूपरेखा इस प्रकार है : 

१, यह योजना १ जनवरी “४७ से आरम्म हो रही है। योजना-सदस्यता- 
शुल्क १०) है। एक संस्था एक से श्रधिक संख्या में सदस्यता-शुल्क जमा करा 
सकती है । सदस्यता-झुल्क का रुपया स्थानीय प्रमाणित खादी और साहित्य-मण्डारों 
में ही जमा करना चाहिए | वहीं से साहित्य भी लेना होगा। राजघाठ, काशी 
को शुल्क न भेजा जाय | | 

२, रदसयों को तीन-चौथाई मूल्य में साहित्य मिलेगा । १०) मैं कुल 
मिलाकर १३।-) का साहित्य प्रात्त होगा, जो लगभग तीन हजार पएष्ठों का होगा | 
सदस्यों को कितात्र देने पर भण्डार अपने पासवाली रसीद पर सदस्यों के 
हस्ताक्ष र लेता रहेगा, ताकि सदस्यों को पुस्तकें ठीक से मिलती रहें । 

३, इस योजना मैं सेट नं० १ और नं० २ से भिन्न, सर्व-सेवा-संघ से 
प्रकाशित नयी पुस्तकें रहेंगी । पुस्तकें जैसे-जैसे प्रकाशित होती रहेंगी, सम्बन्धित 
भंडारों से उपलब्ध हो सकेंगी | १॥) मूल्य तक की हर पुस्तक योजना मैं दी 
जायगी | १॥) से ऊपर के मूल्य की पुस्तक योजना के अन्तगत नहीं रहेगी । 
टेक्निकल, शाल्वीय तथा हिन्दी के अछावा अन्य भाषाओं की पुस्तकें भी शामिल 
नहीं रहेंगी | 

४. प्रमाणित साहित्य-मंडारों के पास सर्व-सेवा-संघ-प्रकाशन की ओर से एक 
तिपानी रसीद-बुक रहेगी और उनके पास सदस्य बनाने का अधिकृत प्रमाण-पत्र 
रहेगा | शुल्क जमा करने पर रसीद की एक प्रति सदस्य को दी जायगी और एक 
प्रति प्रकाशन-दफ्तर, काशी में पहुँचती रहेगी । वह रसीद ही सदस्यता-फार्म 
समभा जायगा | अलग से कोई फाम नहीं रहेगा । 

५. २० या अधिक सदस्य एक साथ बनना चाहेंगे, तो उन्हें काशी से सदस्य 
बनाया जा सकेगा । उनका शुल्क एक साथ काशी आना चाहिए। उन्हें एक 
साथ ही साहित्य किसी भी रेलवे-स्टेशन-पहुँच दिया जा सकेगा । फुटकर सदस्य 


काशी से नहीं बनाये जायेंगे | 
--संचालक 


